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Ter introductie voor de eerstejaars 


Groentijd en introductie vormen het dubbelspoor, waarlangs iedere 
eerstejaars het universitaire leven en het studentenbestaan binnenkomt. 
Terwijl U bezig bent geïntroduceerd te worden in disputen en in het corps, 
en vertrouwd gemaakt wordt met de eigen structuur van Uw theologische 
fakulteit, zouden wij U een niet onbelangrijke introductie wensen te geven 
voor de „Verenigde Studenten in de Theologische Faculteiten in Neder- 
land. 

Deze stichting bedoelt een interfakultaire gespreksruimte te scheppen, 
waarin de theologische studenten van Nederland elkander kunnen treffen. 
Zeer concreet bestaat deze gespreksruimte op het jaarlijkse congres — in 
Januari 1959 in Amsterdam over het thema: „De Kyriale waardigheid van 
de Heer en de verkondiging aan de wereld’. 

In de historische ontwikkeling, die plaats grijpt binnen de christelijke 
kerken sedert de laatste wereldoorlog, is een oecumenisch zoeken en denken 
wel zeer manifest naar voren getreden. De op hoog niveau ontstane „We- 
reldraad der Kerken” is de concretisering van wat reeds aanwezig was en 
beïnvloedt in hevige mate zowel de theologische wetenschap als het kerke- 
lijk leven. Men kan niet ten volle de theologie als studierichting kiezen in 
deze feitelijke situatie zonder dat men weet heeft van het bestaan van een 
publicatie als de Eneyclopedie van het Christendom, van prof. dr. G. C. 
Berkouwer: Nieuwe Perspectieven in de controverse Rome- Reformatie of van 
Hans Küng: Rechtfertigung. Die Lehve Karl Barths und eine katholische 
Besinnung. Al zou men deze publicaties inhoudelijk nog niet kennen, dan 
toch dienen wij deze en andere te waarderen als symptomen voor het theo- 
logisch klimaat van nu. Er zou beslist meer gezegd moeten worden over 
deze theologische wereld, waartoe de theologische studie een propaedeuse 
wil zijn. Maar dit is niet onze competentie, noch onze opdracht. 

De Verenigde Studenten in de Theologische Faculteiten in Nederland 
(V.S.T.F.) en met name haar orgaan VOX THEOLOGICA wil daarom Uw 
theologische arbeid mede richten op het gesprek tussen de confessies, op 
een communicatie op christelijke basis, waarbij dit gesprek op pijnlijke 

maar noodzakelijke wijze door de grote controversen bepaald zal worden. 

Het eigen tijdschrift Vox Theologica is een uitgave van de V.S.T.F. 
met een zelfstandig redactioneel beleid. Het is in die zin voor ons land 
uniek, dat hier een podium werd opgeslagen, waar de divergentie van kerk, 
richting en tendenzen samengebracht wordt naar het theologisch gesprek. 
„Daarenboven fungeert Vox Theologica als een christelijk geluid naar 
buiten; niet alsof wij ons een Gideonsbende voelen, die tegen het atheisme 
ten strijde trekt, maar in bewuste bescheidenheid zoeken we wel klaarheid 
in allerlei theologische vraagstellingen, ons gepresenteerd door „buiten- 
kerkelijke’, humanistische medemensen. Klaarheid, omdat wij ons inner- 
lijk geraakt weten door grote vragen, die én voor onszelf én voor ons toe- 
komstig ambt zo zwaar wegen. 

Het verwijt dat „de theologie voortgaat met een taal te spreken, die 
gewone mensen niet verstaan, en zich in regionen te bewegen, die ver zijn 
van het werkelijke menselijke leven” (Prof. H. Fortmann), is dermate 
ernstig, dat het ons minstens tot voldoende zelfcritiek zal brengen om bij 
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het brengen van het Woord en het brengen van de Boodschap de „meta- 
bletica’’ niet te verwaarlozen. 

Vox Theologica wijdt zich aan de studie der theologische wetenschap; 
zij doet dit als interacademiaal tijdschrift en tracht voortdurend in voe- 
ling te staan met de practijk van de ambtsdrager en de voorbereiding op 
het ambt; en daarom typeren haar de tendenz naar oecumenische ont- 
moeting en de bestudering van de eigentijdse theologische vragen. 

Een abonnement op Vox Theologica is daarom wezenlijk meer dan 
conventie, het is een interessevol deelnemen aan een gemeenschappelijke 
opdracht, een bepaalde en belangrijke vormgeving aan Uw theologische 
arbeid. 

Wij zouden daarom met alle klem en nadruk omwille van de zaak zelve 
U willen vragen Vox Theologica te gaan lezen. De abonnementsprijs van 
f 4.90 per jaar kan geen reëel bezwaar zijn. Wij zouden wensen, dat ook 
onder katholieken de belangstelling voor dit tijdschrift een sprong omhoog 
zou maken; ik denk hier aan leestafels en bibliotheken van de katholieke 
seminaria en kloosterscholen, ook aan pastorieën, en aan de katholieke theo- 
logische studenten. 

Het is een welgemeende wens van de Moderamen van de V.S.T.F., dat 
Vox Theologica gehoord zal worden en dat haar geluid zuiverder en ster- 
ker zal kunnen klinken door toename van abonnementen; met name van 
U, die met Uw theologische studie bent begonnen. 


Nijmegen Namens het Moderamen: 
L. M. THOMAS, V.S.T.F. ht. praeses 


De boekrollen van de Dode Zee 
Á Bibliography of Works on The Dead Sea Scrolls 


It is just over ten years that some strips of leather, inscribed with 
Hebrew letters, came to the notice of a few scholars in the New and Old 
Cities of Jerusalem. These were samples of finds made by bedouins 
in a cave near the north-western shore of the Dead Sea. The pieces of 
leather and the inscriptions have since become known as the „Dead Sea 
Scrolls’. Many other texts have subsequently come to light, from the same 
and from nearby caves in the Wilderness of Judaea. A great number of 
the documents have been published, and have been translated into several 
languages. Most, but not all, of the texts concerned have been connected 
with a ‘sect’, variously identified, that flourished in Judaea roughly 
2000 years ago. As the texts became progressively known to the scholarly 
world, more and more was written by modern authors about these ancient 
documents, their contents, their historical setting, and their significance. 
In the preface to his The Zadokite Fragments and the Dead Sea Scrolls 
Protessor Rowley ot Manchester University spoke of „innumerable dis- 
cussions...which have appeared in many languages’. Rowley's biblio-- 
graphy of publications about the Scrolls filled 37 pages. That was in 1952. | 
Mr. John Allegro, in his Pelican book of 1956, added 12 more pages listing: 
selected titles of subsequently published books and articles on the subject 
Since then, the number of these publications has increased again. Further- 
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nore, all such bibliographical aids as existed were found to be inadequate 
is, beyond giving the title of a publication, they did not sufficiently 
pecity with what particular aspect or with what problem or section of the 
omplex matter the writers of these publications were concerned. The 
ising tide of publications has made such detailed information necessary to 
ssist further research. 

Happily, Mr. Christopher Burchard of the Theological Faculty of 
söttingen University has now compiled a bibliography * that provides 
scholars and students with necessary data. Burchard started collecting 
articùlars for his bibliography in 1954/55 when he spent one year of 
study in the Universities of Boston and Harvard. He continued for another 
jear, assembling his material at the Papal Biblical Institute in Rome 
where, under the guidance of P. Nober, S. J., there is one of the best biblio- 
raphical services on biblical and theological matters in the world), and he 
pent an additional year and a half on completing his task in Göttingen. 
[he result of this labour — in which Burchard was assisted by scholars 
rom many countries, of various religious and linguistic affiliation — has 
ow been published in the series of the Beihefte to the ZAW. 

To indicate the magnitude of the work involved and the value of in- 
ormation obtainable from Burchard’s bibliographical index, it is neces- 
ary to mention a few facts. The discoveries made in the Judaean Desert 
ince 1947 (they are still continuing) come from four or more groups of 
ocalities; there appears to be no interrelation between the finds from ditfer- 
nt spheres. These localities are: 

1. The sites of Khrbet Qwmrân and “Ain Feshkha as well as (up to 1955) 
leven caves in their vicinity. Finds made in this region indicate that some 
f the sites were inhabited in the 8th/7th century B.C. (The place has 
een identified by Professor Martin Noth of Bonn University and by the 
Abbé Joseph T. Milik of the Ecole biblique in Jerusalem, respectively, 
vith noon =°y, the „City of Salt’ mentioned in Joshua xv 62; see Zeit- 
chriftdes Deutschen Palästina-Vereins, vol. 71, 1955, pp. 111-123, and Revue 
tbliqgue, vol. 63, 1956, pp. 74-76; further Roland de Vaux O.P., Feuilles 
e Khirbet Oumrân, Revue Bibligue vol. 63, 1956, pp. 533-577, on p 537). 
he literary finds from this region, however, the “Dead Sea Scrolls” 
ar excellence, belong to a later period, the exact dating of which is still 
isputed though there is no longer any doubt amongst scholars that the 
vminus ad quem has to be put at approximately 68 C.E. 

2. Caves in the Waáâdî Murabbacat area. They have yielded archae- 
logical finds some 6000 years old as well as discoveries from various 
istorical periods. The most significant literary find is a palimpsest in 
alaeo-Hebrew script, both texts of a type more ancient than that of the 
achish ostraca; it is older than Jeremiah and possibly as old as Isaiah. 
here are further letters and contracts that belong to the early second 
entury of the current era, the time of Ben Kosebah's (or Bar Kokhba's) 
prising under the Emperor Hadrian. 

3. The Klurbet Mird site, yielding relics of a Palestinian-Christian 


Bibligraphie zu den Handschriften vom Toten Meer (Beihefte zur Zeitschrift für 
ve“ alttestamentbiche Wissenschaft 16). By Christoph Burchard. Berlin: Verlag 
lfred Töpelmann (Walter de Gruyter & Co). 1957. pp. XV + 181. DM 28—. 
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occupation from the fifth to the ninth century and including, beside 
religious texts, a manuscript of Euripides’ Andromache. 

4. The El Bugeicah valley where archaeological finds have been mad. 
from the same periods as that in which the site of ‘Ain Feshkha was in 
habited during the existence of the Davidic Kingdom of Judah (see M 
Noth in Zeitschr. d. D. Palästina-Vereins, vol. 71, 1955, pp. 1-59, especiall; 
pp. 52-55). 

5. Non-identified places of discoveries. 

The variety of localities and of the discoveries made at these place 
indicates how circumspect one should be when speaking of “The Dea 
Seas scrolls’ 

On pp. 1-107 Burchard's Bibliograplmie zu den Handschriften vom Tote 
Meer lists 1556 modern publications, books and articles which refer to th 
recent discoveries and to matters of historical and religious interest tha 
appear to have a bearing on the significance of the literary finds, or art 
related to their contents. The publications which Mr. Burchard ha 
surveyed are written in 22 languages and have 616 authors. They take u 
up to the autumn of 1956. (Since that date, Mr. Burchard has collecte 
further data on about 400 publications not mentioned in the presen 
volume.) Publications are listed alphabetically under the names of th 
authors, 7. e. in accordance with the Latin, the Greek and the Hebrev 
alphabets. The arrangement is very clear and gives the essentials o 
particular books, pamphlets, and articles. Under the name ot a book „ther 
appear reterences to critical reviews of it. Cross references to the content 
of other publications are given in all instances. 

Of greatest value are Burchard’s tables on pp. 114-118. The informatioi 
condensed in these five pages shows what can be done by using ingenuity 
and patience. Next to the siglum of a certain manuscript the reader find 
immediately: (a) a brief description of the contents of that manuscript 
(b) an indication, by numerals referring to the preceding bibliography 
in what place the original text of the particular manuscript has bee 
published; (c) indications, again by numerails, about translations of th 
manuscript or part of its contents. In this way the user of Burchard’s wor! 
is at once informed where he might find elucidation on any particula 
matter or problem in which he is interested. This device is invaluable as; 
time-saver. Burchard’s bibliography to the Dead Sea Scrolls is thus no 
only the most complete, but it is the only practical bibliography on th 
subject that has hitherto appeared. It is to be hoped that extensive us 
will be made of it. Among other things, the work will prevent explorer 
from “stumbling by accident’ upon any solutions, and presenting thei 
suggestions for such solutions, when they see that others have stumble: 
before them and have offered the same suggestions, which in the meantim 
have been refuted. A bibliography like this cannot “solve” all “the mystet 
ies” of the Dead Sea Scrolls, but its careful use should reduce the numbe 
of mystifications. 


London PAUL WINTE! 


en van de Dode Zee in Nederlandse vertaling 


| DE DANKPSALMEN — vertaald door dr. 
| A. S. van der Woude. Uitg. Proost en 
| Brandt N.V. A'dam 1957. 


Door wat tegenwoordig algemeen als een der belangrijkste vondsten op 
irchaeologisch gebied wordt beschouwd is aan het wereld-psalterium in en 
puiten de bijbel een kostelijke collectie toegevoegd: de z.g. Hodajoth of 
DankpSalmen. Een tijd lang was in de wijze van wetenschappelijke re- 
stratie alleen te zien, dat deze rol ergens aan de Dode Zee gevonden 
verd. DST was toen de gebruikelijke aanduiding (Dead Sea scroll of 
Chanksgiving). Tegenwoordig heeft men in een nieuwe afkorting de 
preciese vindplaats verwerkt: 1QH, d.w.z. Hodajoth uit grot 1 van Qumrân, 
ae gelukkig niet verloren raakte dat het hier om Dankliederen ging. 
)r. A. S. van der Woude heeft er voor gezorgd, dat het eerste deeltje van 
en volledige publicatie van vertalingen van deze rollen in het Nederlands 
ns de inhoud van deze psalmen toegankelijk maakte. In een voortreffe- 
ijke uitvoering werden deze psalmen reeds in 1955 gepubliceerd tesamen 
et nog een aantal handschriften door „The Magnes Press’ van de He- 
reeuwse Universiteit te Jeruzalem. Een uitgave waaraan steeds de naam 
van wijlen prof. E. L. Sukenik verbonden zal blijven. Een tweede prachtig 

erk werd aan deze psalmen gewijd door Jacob Licht in modern He- 
preeuws, waarin de schrijver de tekst van een inleiding, een commentaar en 
en glossaar voorzag. 

In Nederland zagen met een korte tijdstussenruimte twee vertalingen 
an de rol het licht, want naast het werk van dr. van der Woude verscheen 
ok nog „De Rol der Lofprijzingen” van de hand van prof. dr. A. van 
elms. De door prof. Sukenik gegeven naam Hodajoth werd dus in beide 
ertalingen gehandhaafd. Want hoewel dat niet meer bij alle psalmen na 
e gaan is — op vele plaatsen is de rol onherstelbaar beschadigd — is het 
egin van bijna iedere psalm geweest: odeka adonai (of: eli), U loof (of: 
ank) ik mijn Heer (of: mijn God). 

Niet alleen naar het beginvers zijn de onbeschadigde psalmen een steun 
ij het terugvinden van wat er in de gemutileerde gestaan kan of moet 
ebben maar ook op verschillende andere plaatsen blijkt de taal van 
e liederen overeenkomsten te vertonen. Enkele malen worden er 
ok bijbelteksten geciteerd, waarvan een gedeelte verminkt is maar 
anwege het citaat met grote waarschijnlijkheid kan worden gerecon- 
onstrueerd. Terecht echter heeft dr. van der Woude op talloze plaatsen 
ever de lacunes laten staan dan zich te wagen aan onzekere gissingen. En 

aar hij meende tot een reconstructie van een tekst of tekstgedeelte te 
unnen overgaan blijkt dit steeds uit de cursieve druk. 

Van een klein aantal psalmen is het beginvers „Geloofd zijt Gij, Heer’ 
etgeen echter zo’n duidelijke variatie van de andere beginwoorden is, dat 
aar karakter en inhoud deze psalmen geheel op een lijn gesteld kunnen 
orden met de andere hymnen. Wie bijwijze van dagelijkse meditatie deze 
undel „lofprijzingen’’ of „dankpsalmen'’ doorleest — oi. zijn de gedichten 
an een zo intense schoonheid dat het haast geboden is er niet meer dan een 
f twee van op een dag te lezen — vindt ineens waarom lof en dank hier bij 
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resp. prof. Van Selms en dr. Van der Woude een plaats in de titel gekreger 
hebben. Beide woorden zijn namelijk op hun plaats en eigenlijk zouden ze 
ook beiden in de titel moeten verschijnen. Men wordt al lezende opgeno. 
men in die merkwaardige osmose van lof en dank, die door deze liederer 
heenspeelt. Duidelijk laten de regels van de dichter zien dat lof en dank 
voortdurend bij elkaar horen en zonder elkaar niet te denken zijn. In iedere 
psalm wordt de lezer deelgenoot gemaakt van iets groots, dat de dichte: 
van Godswege is overkomen of geschonken: hij ontdekt, dat God op de eer 
of andere wijze in zijn leven is getreden. Het is die oerhouding der ver 
wondering die aanleiding werd tot het schrijven van elk van deze hymnen 
Tot illustratie hiervan moge de regels dienen in kolom VII, 26-33: 


26. Ik prijs U, Heer, want Gij hebt mij inzicht in Uw waarheid gegever 
27. en Uw wonderbare geheimenissen hebt Gij mij bekend gemaakt 
ja, Uw gunstbewijzen een zondig mens 
en Uw overvloedige ontferming een verdorven hart. 
28. Wie is U gelijk onder de hemelingen, o Heer 
en wie is trouw als Gij? 
Wie is rechtvaardig voor U als hij geoordeeld wordt? 
29. Geen geest kan antwoorden op Uw aanklacht en niemand kar 
standhouden voor Uw toorn. 
30. Maar al Uw trouwe kinderen brengt Gij in vergeving voor U er 
reinigt hen van zonden 
door Uw grote goedheid en Uw overvloedige barmhartigheid 
31. om hen tot in alle eeuwigheid vóór U te stellen. 
Want een eeuwig God zijt Gij 
32. en al Uw wegen staan immer en altoos vast. 
Er is niemand behalve Gij! 
Maar wat is de mens — de nietige, die slechts een ademtocht heeft — 
dat hij Uw wonderbare werken zou doorgronden, 
33. zo Gij hem geen inzicht geeft(?) 


De regels 26 en 27 spreken van deze verwondering en vertolken de 
verbazing van de dichter, dat hem inzicht in de waarheid Gods is geschon: 
ken. De verwondering is des te groter omdat hij er zich terdege van bewust 
is tot het genus der zondige mensen te behoren, van wie maar al te dikwijls 
gezegd moet worden dat hun hart verdorven is. De daarna volgende regeler 
geven telkens op een andere wijze uitdrukking aan de onbegrijpelijkheid 
van deze God, die voortdurend doet wat redelijkerwijs niet van Hem te 
verwachten zou zijn. Dit paradoxale gedrag van God geeft de dichte: 
redenen te over om de hymne te beginnen met een verzekering: het is hem 
niet anders mogelijk dan deze God te prijzen en te danken. 

Wij wezen er reeds op, dat alle hodajoth naar stijl en inhoud een grote 
overeenkomst vertonen. De vraag dringt zich op wie de dichter(s) van deze 
reeks geweest kan (kunnen) zijn. Wie de psalmen nauwgezet met elkaa1 
vergelijkt kan nauwelijks tot de conclusie komen, dat het hier het werk var 
verschillende dichters betreft. Wat het handschrift van de thans beschik: 
bare rol betreft merkt dr. Van der Woude op, dat blijkbaar twee personer 
de kolommen van een voorbeeld hebben overgeschreven, hetgeen ten aan: 
zien van de dichter niets betekent. Diens naam wordt ook nergens ver: 
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j meld. Wel is men algemeen van oordeel, dat de hymnen moeten worden 
| toegeschreven aan de Leraar der Gerechtigheid. Aan het einde van de 
vorige eeuw werd over deze figuur voor het eerst iets gevonden in het zgn. 
„Damaskusgeschrift’’, dat tevoorschijn kwam uit de rommelkamer van de 
synagoge van Oud-Caïro. Verder wordt hij genoemd in de zgn. „Habakuk- 
| commentaar’’, een rol die eveneens bij Chirbet Qumrân werd gevonden. 
j Hoewel deze manuscripten zijn naam niet onthullen schijnt hij de leider 
geweest te zijn van een uit priesters en leken bestaande gemeente, die in 
‚de verwachting van het messiaanse rijk domicilie koos in een „klooster”’ 
in dewoestijn. Aan deze vlucht naar een zo onherbergzaam oord moet een 
‚conflict vooraf gegaan zijn: waarschijnlijk verzet tegen de gedragingen 
van de Hogepriester in Jeruzalem. Uit de Habakukcommentaar blijkt, dat 
ook die plaats vlak bij de Dode Zee de kleine gemeenschap geen volledige 
veiligheid bood. En ook in de dankpsalmen zijn talloze aanwijzingen 
te vinden, dat de dichter zeker niet een man was, die in alle rust zijn 
| dagen sleet. Behalve door vervolging werd de dichter ook gekweld door de 
afvalligheid van degenen, die veel aan hem te danken hadden. In de vijfde 
kolom spreekt de dichter van een aantal „leeuwen, die hun muil niet tegen 
hem durfden opensperren’’. Wijst dit wellicht op een opstandige bewe- 
| ging temidden van de leden der gemeenschap? En op een uiterst strenge 
discipline, die de opstandigheid toch weinig ruimte liet? Uit het „Damas- 
kusgeschrift”’ is bekend, dat een prediker met de naam Zaw heeft weten 
te bewerken, dat een niet onbelangrijk aantal leden van de Qumrângemeen- 
te zich afkeerde van de Leraar der Gerechtigheid. 

Een en ander is wel belangrijk voor de datering van de dankpsalmen. 
Wanneer inderdaad moeilijkheden met het hogepriesterlijk gezag in 
| Jeruzalem de oorzaak geweest zijn van het vertrek naar de woestijn is het 
niet ondenkbaar, dat deze conflicten gerezen zijn tijdens het bewind van 
de beruchte hogepriester-koning Alexander Jannai (103-76 v.C). Dr 
Van der Woude acht het waarschijnlijk, dat de moeilijkheden binnen de 
gemeente van Qumrân eerst na de dood van Alexander Jannai ontstonden. 
Dit zou de datering van de psalmen stellen op 80 à 70 v.C. Vonden deze 
interne moeilijkheden reeds eerder plaats — wat zeker niet uitgesloten moet 
worden geacht — dan scheelt dat hoogstens een paar decenniën. 

__ Helaas laat de omvang van deze korte bespreking niet toe ook nog 
uitvoerig op de theologie van de dankpsalmen in te gaan. Dr. Van der 
Woude besteedt er in zijn inleiding vanzelfsprekend de nodige aandacht 
aan en deelt de opvatting van de geleerden, die zich in deze rollen verdiept 
hebben, dat het hier een „modaliteit van de Essenen betreft. Zeer sterk 
treedt telkens weer naar voren het verschil tussen de goddelozen en de ge- 
meente der gelovigen. Een bijzondere sterke klemtoon valt op de voor- 
beschikking, zozeer zelfs dat de mogelijkheid van de redding van diegenen, 
die zich tegen de dichter en de gemeenschap verzetten geheel buiten de 
gezichtskring valt. Zoals reeds opgemerkt worden talloze plaatsen van de 
bijbel geciteerd of resonneren mee. Er is in de dankpsalmen een sterker ge- 
concentreerde neerslag van theologische begrippen te vinden dan in de 
verschillende boeken van het O.T. 
___ Voor de bestudering van het N.T. werpen de dankpsalmen weer meer 
licht op de wereld, waarin het Christendom is ontstaan en waarmee allerlei 
verbindingslijnen bestonden. Dat echter, zoals de Amerikaanse populari- 
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sator Wilson wil, het Christendom rechtsteeks uit de Qumrângemeenschap 


zou zijn voortgekomen is reeds verschillende malen met argumenten weer- ; 


legd. Alleen een onjuiste interpretatie van de bij Qumrân gevonden manus- 
cripten kan tot deze mening leiden. 


Oegstgeest J. M. HOEKSTRA. 


De datum van het laatste avondmaal en de 


Oud-Priesterlijke kalender 


A. JAUBERT, La date de la Cène, 


Calendrier biblique et liturgie chré- 


tienne, J. Gabalda et Cie, Paris 1957, 


159 pag. 


De officiële, ook bij de cultus te Jeruzalem gebruikte kalender uit 


mt ig De 


Jezus’ dagen was een maankalender. Uit de namen van de maanden 


(Nisan, Ijjar, Sivan, Tammoez, Ab, Eloel, Tischri, Marcheschwan, Kislev, 


Tebeth, Schebat, Adar) blijkt, dat zij in en na het exiel uit Babylonië © 


in het westen van de „fertile crescent’’ moet zijn doorgedrongen, hetgeen 
evenwel niet betekent, dat zij terstond overal (vooral niet in de cultus) 
geldigheid gekregen heeft. 

Zoals bekend, bedraagt de astronomische duur van de omloop van de 
maan rond de aarde 29 dagen 12 uur 44 min. en 3 sec., zodat men 
in een maanjaar gedwongen is steeds maanden van 29 en 30 dagen 
te nemen. 12 maanden geven op deze wijze echter slechts 6x 29+ 6 x 30 


—354 dagen (astron. duur: 354 dagen 8 uur 48 min. 38 sec.), terwijl het \ 


zonnejaar een tijd beslaat van 365 dagen (astron. duur: 365 dagen 
5 uur 48 min. 45 sec.). Het verschil tussen zonne- en maanjaar (10 dagen 


21 uur) nivelleerde men door om de drie of twee jaar een maand (tweede 


Adar) in te schakelen, hetgeen blijkens de gegevens uit de Mischna ge- 
schiedde op empirische gronden, waarbij het criterium bestond in het voor- 


schrift, dat het paasfeest in ieder geval moest vallen na de voorjaarsdag- | 


en nachtevening. Dreigde dus de avond van de 14e Nisan te vallen vóór 
deze dag, dan voegde men een schrikkelmaand in: in de praktijk geschied- 


de dit driernaal in de loop van acht jaár. Uit Mischna Rosch haschschanah 


L, 3vv; II; ITL, 1; IV 4 blijkt, hoe men gewend was het begin van de nieuwe 
maand empirisch vast te stellen en dat er, tenminste als de maand cultisch 
van belang was, boden werden uitgezonden om de verschijning van de 


nieuwe maan aan te kondigen. Ook de inschakeling van een tweede Adar 


was een zaak, die niet van te voren vaststond. Megillah 1,4 bepaalt: Indien _ 


men de rol (van Esther op het Purimfeest) gelezen had in de eerste Adar 


en het jaar werd een schrikkeljaar, dan moest men haar weer lezen in de 


tweede Adar (vgl. ook Eduyoth VIL,7). 


Naast deze officiële kalender was in Jezus’ dagen bij bepaalde groepen 


ook nog de oude priesterlijke kalender in gebruik. Teksten uit grot IV van 
Oumrân en de bovengenoemde studie van MIl. Jaubert leveren daarvan 


thans het onomstotelijk bewijs. Deze priesterlijke kalender was een zonne- 


kalender in tegenstelling met de officiële maankalender. Een volledige 
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beschrijving kunnen wij ontlenen aan I Henoch 72, Jubileën en de door 
J. T. MILIK gepubliceerde gegevens uit grot IV van Qumrân (Dix ans de 
décowverts dans le désert de Juda, Paris 1957, p. 70 vv; deze konden nog niet 
ten volle door A. JAUBERT gebruikt worden). Het jaar bestaat voor deze 
zonnekalender uit 364 dagen (Jub. 6,38), te weten vier trimesters van O1 
dagen (drie maanden van respect. 30, 30 en 31 dagen). Dat betekent dus, 
dat ieder trîmester precies 13 weken telt (Jub. 6,29). A. JAUBERT heeft 
duidelijk gemaakt, dat de eerste dag van elk trimester, dus ook de nieuw- 
be) een woensdag was, d.w.z. de vierde dag van de week, waarop 
volgens Genesis 1,14-19 de zon, maan en sterren geschapen werden „om te 
heersen over de dag en de nacht”. Wij krijgen dus de volgende kalender: 


aand BENNI, „XC VEN UT ET HEVEIX 2m 


oetstapnntss 15 22-20 GFI 202 4e LT 18:25 
onderdag 2 9 16 23 30 Vn VP, tel 20 
rijdag SEO 24 (NSE OIO 
aterdag HEt 18 25 Zn rl 29030 de 142128 
Zondag et 19 26 DAO Oce bo, 
Maandag Ge 20 27 zene, ZeON 200 
Dinsdag Jett 21 28 Saad Vond RS GRT on WR AN 


In tegenstelling met de officiële kalender vielen de data van de dagen 
teeds op dezelfde dag van de week. Zo werd het paaslam bijv. gegeten in 
e nacht van dinsdag op woensdag (14e Nisan). „L'opposition la plus nette 
ntre calendrier officiel et „non officiel’’ est bien celle du jour mobile au 
our fixe.” (JAUBERT, p. 54). 

Belangrijk was dit verschil met betrekking tot de feestdagen. Voor de 
riesterlijke kalender vielen deze òf op woensdag (pasen 15/1; loofhutten- 
eest 15/VII) òf op vrijdag (grote verzoendag 10/VII) òf op zondag (pink- 
terfeest 15/111), op dezelfde dagen dus, als waarmee de verschillende 
aanden begonnen. Bij de officiële kalender vielen de feestdagen (evenals 
ijv. ons kerstfeest) steeds op een verschillende dag in de week. 

In het eerste hoofdstuk van haar bovengenoemde werk toont A. JAUBERT 
a een beschrijving van de kalender van het Jubileënboek (de oude 
riesterlijke k.) aan, hoe deze voorliefde voor de woensdag, de vrijdag en 
e zondag ook blijkt uit de datering van de voornaamste in dit pseudo- 
pigrafische werk genoemde gebeurtenissen: zo valt de verzoeking in het 
aradijs op zondag (1/IV: Jub. 3,17), de verdrijving uit de hof op woens- 
ag (I/IV: Jub. 3, 32) etc (vgl. A. JAUBERT, p. 28v). 

In hoofdstuk II van deel 1 („Origine et histoire de ce calendrier 
ncien’’) wordt onomstotelijk bewezen, dat deze kalender ten grondslag 
igt aan de aan P toegeschreven gedeelten van de Pentateuch (bijv. begin 
an de zondvloed op 17/11, d.i.op zondag: Gen. 7,11; landing op de Ararat 
p 17/VII, dâ. vrijdag: Gen. 8, 4; uittocht uit Egypte op 15/1, di. woens- 
ag: Ex. 12, 31-51). De chronologie van Kronieken, Ezra-Nehemia en 
zechiël stemt hiermee overeen. Toen de babylonische kalender meer en 
eer invloed kreeg, schijnt toch deze priesterlijke kalender in de cultus 
Log lange tijd geldigheid te hebben gehad, hoewel een geleidelijke aanpas- 
ing kan hebben plaatsgevonden. Daniël 7, 25 zou er op kunnen wijzen, 
at de bestaande tegenstellingen in de Makkabeën-tijd door de syncretis- 
ische politiek van Antiochus Epiphanes en zijn Jeruzalemse medestanders 
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tot een scherp conflict leidden. Persoonlijk acht ik het zeer waarschijnlijk, 
dat de Essenen mede op grond van de definitieve invoering van de baby- 
lonische (officiële) kalender in de cultus te Jeruzalem met de tempel 
gebroken hebben en tussen 150 en 125 v. Chr. in de woestijn een eigen 
centrum stichtten, aangezien de liturgische feesten verontreinigd werden, 
omdat zij niet gevierd werden op de door de oude priesterlijke kalender 
aangegeven tijden. In dit verband zijn teksten als Habakukcomment. 
XI, 6-7 en Manual of Discipline I, 14-15 even interessant als begrijpelijk. 
Vgl. vooral ook Damaskusgeschrift VI, 18-19. 

In de oudchristelijke kerk leefde de liturgische betekenis van de woens- 
dag, de vrijdag en de zondag nog na als vastendagen (Didache 8,1) en als 
dag van de opstanding. 

Dit alles is nu van directe betekenis voor de oplossing van het aloude 
probleem der tegenstelling tussen Johannes en de synoptici betreffende de 
datum van het laatste avondmaal. Ook de vraag, of het laatste avondmaal 
een paschamaal was, moet op grond van de ons thans ter beschikking 
staande gegevens zonder meer bevestigend beantwoord worden. 

Geen enkele oud-christelijke traditie spreekt er van, dat Jezus het avond- 
maal met Zijn leerlingen gevierd zou hebben op de vooravond van Zijn.dood. 
I Corinthe 11, 23 spreekt van de nacht, waarim Hij werd overgeleverd, even- 
zo bijv. de Constitutiones apostolicae VIII, 12. Integendeel, de Didascalia 
(XVII, 8) bevatten de traditie, dat Jezus in „de nacht, waarmee de woens- 
dag begint’, door Judas verraden werd. A. JAUBERT wijdt een tweetal 
hoofdstukken aan deze oud-christelijke getuigenissen aangaande de datum 
van Jezus’ overlevering, waarin nergens gesproken wordt van de viering 
van het avondmaal of van het verraad op de vooravond van Jezus’ dood, 
dus op donderdagavond. In de synoptische evangeliën wordt het laatste 
avondmaal voorgesteld als een paasmaal (Marc. 14, 12-16; Matth. 26, 17- 
19; Luc. 22, 7-15). Als de synoptici dus de officiële kalender volgden, zou 
Jezus op de avond van de 14e Nisan het avondmaal gevierd hebben en op 
de 15e gekruisigd zijn. Maar hoe dan al de activiteiten van de Joden op de 
vooravond van het Paasfeest te verklaren? Bovendien bericht Johannes 
(18, 28), dat de Joden het praetorium niet wilden betreden om zich niet te 
verontreinigen, maar het Pascha te kunnen eten, terwijl Jezus volgens 
Joh. 19, 14 stierf op de vooravond van het Paasfeest. De oplossing van de 
schijnbare tegenstelling bestaat hierin, dat de synoptici spreken van het 
Pascha van de oud-priesterlijke kalender en Johannes van het Pascha van 
de officiële kalender. Op deze wijze laten zich de gegevens over het proces 
tegen Jezus en de kruisiging, zoals de synoptici en Johannes die bieden, 
invoegen in een tijdvak van drie dagen (woensdag tot en met vrijdag). Het 
avondmaal werd gevierd op dinsdagavond, het verraad van Judas valt 
in de nacht van dinsdag op woensdag; dan heeft ook de verloochening van 
Petrus plaats, terwijl Jezus eerst naar Annas en daarna naar Kajafas 
gevoerd wordt. 's Woensdags verschijnt Jezus voor het Sanhedrin en 
worden getuigen gehoord. Op donderdagmorgen besluit het Sanhedrin 
Jezus ter dood te brengen, waarna Hij naar Pilatus en Herodes gezonden 
wordt. Op vrijdagmorgen geeft Pilatus Jezus over om gekruisigd te wor- 
den, hetgeen nog diezelfde dag geschiedt. ; 

Dit belangrijke werk van JAUBERT mag in de bibliotheek van geen en- 
kele Nieuwtestamenticus ontbreken. Het is geïnspireerd door de vond 
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{sten in de woestijn van Juda, hoewel daarop niet gebaseerd, omdat de 
gegevens over de kalender der Essenen de schrijfster nog niet in extenso 
ter beschikking stonden. 

| Tenslotte moge hieraan nog worden toegevoegd, dat ook hier de twee 
lijnen van de joodse traditie inzake het Paschamaal in Jezus samenkomen 
jen hun uiteindelijke vervulling vinden. Het Paasmaal met Zijn jongeren 
vierend volgens de oude priesterlijke kalender, gaf Hij Zich in brood en 
| wijn aan Zijn volgelingen; stervende, toen de paaslammeren in de tempel 
geslacht werden op de vooravond van het officiële Paasfeest, werd Hij 
„ons paaslam’”’ (IL Cor. 5, 7). Op dezelfde wijze komen de verschillende 
| messiaanse verwachtingen van het latere Jodendom in de Messias Jezus 
samen. 


Noordlaren A. S. VAN DER WOUDE 


1 Johannes tegen de achtergrond van de teksten van Qumran 


De onzekerheid, die er ten aanzien van de datering van de teksten uit 
| Oumran nog bestaat, deert sommige onderzoekers weinig. NAUCK bijv., de 
schrijver van een studie over de Eerste Brief van Johannes *, neemt 
telkens — en in beginsel terecht, dunkt mij — op grond van overeenkomst in 
termen en gedachten aan, dat bepaalde gegevens uit 1 Joh en de Regel der 
Gemeenschap (1 QS) in één wereld, in één gemeenschappelijke traditie 
thuis horen. En met de traditie waarin een geschrift staat moet men immers 
vertrouwd zijn voor het juiste begrip van zijn functie en strekking, zijn 
karakter, welk begrip weer een voorwaarde is voor de uitleg van moeilijke 
teksten, zoals bijv. 1 Joh. 2: 10 en 1 Joh 3 : 19-22, “indien ons hart ons 
veroordeelt ……”. 

‚O.a. bij deze laatste tekst overweegt Nauck de hypothese van Von 
Dobschütz (1907), door Bultmann (1927) en anderen ontwikkeld, dat 
1 Joh de bewerking zou zijn van een bron (‘Vorlage’, ‘Grundschrift’), die 
zich van de brief als geheel o.a. onderscheidt door zijn eigenaardige stijl. 
Uiteraard is een dergelijke hypothese geschikt om oneffenheden en tegen- 
strijdigheden in de gedachtengang te verklaren. En daar de schrijver en 
ide oorspronkelijke lezers van 1 Joh elkaar gekend moeten hebben, en 
waarschijnlijk betrekkingen hebben onderhouden, is het op zich zelf heel 
plausibel, ook aan een literaire voorgeschiedenis te denken. Nauck’s voor- 
stelling van de zaken is deze, dat de auteur van 1 Joh? een eerder door hem- 
zelf opgestelde tekst, bestaande uit een reeks antithesen van zeer bepaalde 
strekking, naderhand heeft uitgewerkt tot een ambtelijk stuk; een per- 
soonlijke brief is 1 Joh bepaald niet. Vooral de merkwaardig strakke op- 
bouw en het ‘rijmen’ van de gedachten, ‘die Architektonik’, enerzijds en de 
formele kenmerken anderzijds van 1 Joh 2 : 29-3:10 (het uitgangspunt van 
Von Dobschütz) en van 1 Joh. 1 : 6-10 en 2 : 4-5, 9-11 (hier knoopt Nauck 
1 Wolfgang Nauck, Die Tradition und der Chavakter des ersten Johannesbriefes. 
Zugleich ein Beitrag zur Taufe im Urchristentum und in der alten Kirche. Wissen- 
schaftliche Untersuchungen zum Neuen Testament, herausgegeben von Joachim 
\Jeremias und Otto Michel, 3. J.C.B. Mohr (Paul Siebeck) Tübingen 1957. 192 blz., 
Íe Neuk acht het waarschijnlijk, dat ‘die Heimat des 1 Joh. und des mit ihm 
\zusammengehörenden Johannesevangeliums in Syrien zu suchen ist’ (165). 
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vooral bij Bultmann aan) kunnen deze niet alledaagse bronnenscheiding 
wettigen. De formele kenmerken heeft de bron nl. met de eigen uit- 
spraken van de bewerker gemeen; deze beheerst dus dezelfde dichters- 
techniek als de opsteller van de oorspronkelijke antithesen en zal met 
hem identiek zijn. De strakke opbouw en de opzettelijke eentonigheid 
pleiten echter voor het afzonderlijke bestaan van de bron, waarvan Nauck 
bovendien het literaire genre en de ‘Sitz im Leben’ meent te kunnen aan- 
wijzen. Bron en brief hebben dus één auteur, waren voor dezelfde ge- 
meente bestemd, maar werden afzonderlijk opgesteld. De bron had met 
zijn antithesen de dwaalleraars, die de gemeente in verwarring brachten, 
aan de kaak gesteld: “ieder die de rechtvaardigheid niet doet, is niet uit 
God...’ (3 : 10). In de zo teweeg gebrachte krisis heeft de gemeente over- 
wonnen (4 : 4), maar de gevolgen ervan moeten nog geëffend. worden door 
de brief, die volledige klaarheid wil brengen. 

De teweeg gebrachte krisis was werkelijk een scheiding: tussen de kin- 
deren Gods en de zonen van de duivel. Zo werd blijkens de Regel (1 QS 
2: 1-10) ook in de sekte van Qumran de scheiding tussen de kinderen des 
lichts en de kinderen der duisternis met zegen en vloek uitgeroepen, en_ 
wel in de jaarlijkse plechtige bijeenkomst die het verbond vernieuwde: 
een proclamatie van het goddelijke recht naar bijbels voorbeeld (in o.a. 
Deut 27), maar met een sterk dualistische toespitsing. De vier kriteria in 
de antihesen van 1 Joh kent ook het ritueel van de sekte: de levenswandel 
in het licht, de belijdenis der zonden, het bewaren van de geboden en de 
liefde tot de broeders!. En daarmee zijn de overeenkomsten tussen de bron 
en 1 OS nog niet alle genoemd. 

Want in die jaarlijkse vergadering werden, aldus Nauck, ook de nieuwe- 
lingen in de gemeenschap opgenomen. Hun voorbereiding daartoe ver- 
toont een sterke overeenkomst met de vroegste gegevens over de opname 
van katechumenen in de christelijke kerk, te vinden in de Apostolische 
Traditie van Hippolytus, een door en door joods document? Aangezien 
nu verscheidene motieven in de bron van 1 Joh verwant zijn aan elementen 
uit de Regel, die de vroegchristelijke gang van zaken bij de doop blijkt te 
hebben binvloed, ligt het vermoeden voor de hand, dat de schrijver van 
1 Joh. in zijn antihesen teruggreep op het onderwijs voor de dopelingen. 
En inderdaad, ook binnen het N.T. passen thema's als vergeving (1 Joh. 
1:9), reiniging door het bloed van Jezus, verbonden met gemeenschap 
(1 : 7) in dat complex van neo-levietische theologie met als middelpunt de 
gedachte van de reinheid, dat o.a. Selwyn in de katechetische stof van het 
N.T. heeft aangewezen? Daarbij komt, dat de tegenstelling ‘in de duister- 
nis’ en ‘in het licht wandelen’ (1 Joh. 1 : 6-7) thuishoort in de Leer van de 
twee wegen, die vooral sinds Á. Seeberg (1905) als leerstof bekend staat 


1 Vgl. resp. 1 Joh. 1: 6-7 met 1 QS 3: 3, ‘de wegen des lichts’; 1 Joh. 1 : 8-10 met 

1QS1:24-2:1; 1 Joh. 2:4-5 met 1QS1:15; 1 Joh. 2; 9 1i met dl OSL: 9. Ziek 
Nauck, S536=38% 

2 Zo G. Dix, The tveatise on the Apostolic Tradition of St. Hippolytus of Rome, 
London 1937, p. xli, daartegen: R. J. Zwi Werblowsky, On the baptismal rite, 
according to St. Hippolytus. Studia Patrististica IL (Texte und Untersuchungen 

Band 64), ed. K. Aland en F. L. Cross, Berlin 1957 p. 93-105. 

? E‚G. Selwyn, The first epistle of Saint Peter, London 21947. Vgl. E. Stauffer, Die 

Theologie des Neuen Testaments Stuttgart 41948, S. 26f, over de bekendheid van. 
juist Johannes met de priesterlijke tradities; en zie Nauck S. 54f. 
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en die ook in de sekte als zodanig zal hebben gediend. Voor de tweede 
reeks antithesen, in 1 Joh. 2: 29-3 : 10, blijkt dezelfde toeleg. Ook hier wil 
de schrijver, ditmaal door te spreken over de geboorte uit God (2 : 29, vgl. 
3: 9), zijn hoorders in gedachten terugvoeren naar hun doop. 

_ Zo roept de bron met zijn antithesen de scheiding tussen rechtvaardigen 
en zondaars uit door een veditus ad baptismum. 

__Im zijn brief heeft de auteur de herinnering daaraan willen herhalen en 
versterken: door zijn toespeling op de doxh, het begin van het christen- 
zijn, op de belijdenis van de Zoon, de overwinning op de wereld (5 : 4v.), de 
zalving met de Geest (2 : 20, 27) en vooral met de aanhef ‘God is licht … 
(1:5, vgl. Jac 1 : 17v.). Zo blijkt dat reeds voor de schrijver van 1 Joh. 
het leven van de christen ‘nichts anderes ist denn eine tägliche Taufe, 
einmal angefangen und immer darin gegangen’ (Luther in de Grote Kate- 
chismus). En omgekeerd is de doop een gebeuren, dat sinds de onderdom- 
peling — die immers ook voor Paulus op zich zelf geen garantie betekende 
(Ll Cor. 10 : 2) — aanwezig blijft.* Nergens in het N.T. krijgt het blijven van 
de Geest in de christen en van de christen in God zoveel nadruk als juist in 
1 Joh. Want wat in het leven van de christen, simul iustus et peccator, ook 
blijft, is zijn strijd tegen de zonde. De spanning tussen ‘de gerechtigheid 
doen’ (Ll Joh. 3 : 9v) en tegelijk de zonde te moeten erkennen (bijv. 2 : lv.) 
is kenmerkend voor bron en brief beide. Deze staan zo eens temeer in de- 
zelfde traditie als Paulus en de sekte van Qumran: een nu eens statisch, 
beschouwend, dan weer meer dynamisch en existentiëel dualisme. De 
Regel, Paulus (o.a. Rom. 7) en 1 Joh. tonen op het punt van deze spanning 
tussen gerechtigheid en zonde vaak tot in détails overeenkomst wat betreft 
de theologische en anthropologische voorstellingen. Aan de andere kant 
springt het kenmerkend christelijke hier uitteraard duidelijk in het oog. 
Aan de vergelijking van de desbetreffende gegevens wijdt Nauck een aan- 
tal bladzijden, die de lezer tot de meest belangwekkende van zijn boek zal 
rekenen. 
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Hiermee zijn de resultaten van het werk in hoofdtrekken weergegeven. Het wordt 
aangevuld door twee excursen. De eerste daarvan verdedigt tegen Bultmann, dat 
1 Joh.5 : 14-21 met de rest van de brief een eenheid vormt. De tweede is gewijd aan 
5: 7-8: Geest, water en bloed getuigen naar de opvatting van T. W. Manson in de 
ervaring van de gelovige, die de Geest ontvangt, vervolgens wordt gedoopt en dan voor 
het eerst aan het avondmaal deelneemt. Die volgorde (vgl. Hand. 10 : 44-48) is een 
aanwijzing voor syrische traditie, die ook in dit geval op de initiatie-rite van Qumran 
zou teruggaan, 

Dit laatste punt van overeenkomst tussen 1 Joh. en 1 QS is mi, hoewel als de 
andere heel aantrekkelijk, toch in nog hogere mate onbewezen. Nauck ontkomt niet 
geheel aan het algemene gevaar van een methode, die zoals hier geschiedt, tradities 
zoekt: dat de onderzoeker de teksten uit hun verband rukt, Een sprekend voorbeeld 
in dit boek is 1 Cor. 4 : 17. Paulus vraagt daar na een uitweiding over zijn levenswijs 
— hij is aller ‘voetveeg’ — aan de lezers, het voorbeeld van zijn nederigheid te volgen. 
Juist om hun zijn ‘wegen in Christus’ te binnen te brengen, zoals hij die overal in elke 
gemeente leert, zendt hij nu Timotheus. Van vàc ôdoús gov täs év Xproró) maakt 
Nauck nu, met anderen overigens, ‘die “Wege in Christus’, ein festes Lehrstück 
..….das bei der Katechumenenunterweisung verwendet wurde’? Zo'n ‘Lehrstück’ 
moge in de Didache in nauwe samenhang met de doop vermeld worden; het beroep 


1 Vgl. voor de vroege kerk H. Rahner, Griechische Mythen in christlhicher Deutung, 
Zürich 1957, S. 119: Das Taufmysterium ist daher gdlebenslängliche Entscheidung 
zwischen Licht und Finsternis, zwischen Christus und Belial, Leben und Tod, 

2 Nauck, S. 60. 
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op Paulus echter mist alle grond. Van het onderwijs waarover hij spreekt weten wij 
helemaal niet of het ooit aan de doop voorafging; in 1 Cor. 4: 17 doet het dat zeker 
niet. En van een Twee-wegen-schema blijkt niets. Zo spreekt ook 1 QS. 3 : 6-12, 
in zijn verband gelezen, heel wat minder duidelijk over de toelating van een berouw- 
volle zondaar door de ‘liturgischen Akt einer Geistverleihung’ dan de auteur ons wil 
doen geloven!. 

T.a.v. de bronnenscheiding zou men wel wensen, dat Nauck in plaats van zijn enige 
uitgangspunt te kiezen in de hypotheses van weliswaar grote, maar toch toevallige 
leermeesters, ware begonnen aan een onderzoek van alle mogelijk op zich zelf staande 
en formule-achtige wendingen in de johanneïsche brieven. Vergelijking met andere 
nieuwtestamentische formules (b.v. 1 Joh. 3:15b met Ef, 5:5, 1 Cor. 6: 9 enz.) 
ligt dan eerder voor de hand dan met Mandese ‘Offenbarungsreden’ of oud-israelie- 
tisch recht. Pas tegen een zo verkregen achtergrond ware de vraag te overwegen, of 
zich inderdaad één zo concrete ‘Vorlage’ uit 1 Joh. laat afzonderen? Voor Naucks 

gehele opvatting van 1 Joh. biedt verder 1 Clemens 29-31 een parallel, die hij nauwe- 
lijks onbesproken had mogen laten, 


Echter, dat dit boek voor incidentele en principiële kritiek vatbaar is, 
zal niemand verwonderen, die heeft gemerkt, hoe kapabel en ambitieus 
de schrijver tewerk is gegaan, en hoe veel zijn boek daardoor omvat. 
Daarvan kan de bovenstaande samenvatting slechts een indruk geven. 


Warmond J. SMIT SIBINGA. 


1 Nauck. S. 167f.; 174. 

2 Vooreen uitleg van 1 Joh. 2 : 28-3 : 10, die geheel zonder kunstgrepen uitkomt, zie 
I. de la Potterie, ‘Le péché, c'est l'iniquité’. Nouvelle Revue Théologiqgue 88 (1956) 
185-797, 


Actuele vragen in de nieuwere zendingswetenschap 


III COMMUNICATIE * 


Er is een nauw verband tussen dit onderwerp en het vorige: „De ont- 
moeting met de niet-christelijke religies’. Het verband ligt in het woord 
„ontmoeting’’. Want bij „communicatie” gaat het om „ontmoeting”’. 
Een studie van de Straatsburger hoogleraar Roger Mehl over het probleem 
der communicatie draagt de titel: „La rencontre d’autrui’’.2 In de moderne 
existentialistische filosofie wordt veel aandacht gegeven aan de ontmoeting. 
In een werkelijke ontmoeting gebeurt er iets, en wel aan beide zijden, men 
blijft niet helemaal dezelfde, die men tevoren was, ook niet, misschien moet 
ik zeggen: juist niet, wanneer men het oneens is. Ik herinner aan Bartholo- 
meus Ziegenbalg, die schreef, dat hij in de gesprekken met Hindoes en Mos- 
lems dingen geleerd had, waaraan hij vroeger nooit had kunnen denken. 
Roger Mehl zegt: „De eerste voorwaarde voor werkelijke communicatie is 
het respect voor het anders-zijn van de ander” (p. 13). En even verder: 
„Elke communicatie is in verschillende graden bilateraal” (p. 41). 

Hier vind ik de gelegenheid, om terug te komen op het nieuwe grote boek 
van Kraemer, „Religion and the Christian Faith’, Ik wil nl. een paar op- 
merkingen maken over de verhouding van Kraemer en Barth. In mijn 
tweede stuk heb ik de naam van Barth niet genoemd. Toch zal menig 
lezer, toen hij vernam van discussies over algemene openbaring en natuur- 
lijke theologie en over de dialectische beoordeling der religies, de scha- 


1 len II verschenen in het no, van juli 1958, 
2 Neuchâtel-Paris 1955, 
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uw van deze grote theoloog van onze eeuw hebben-zien vallen. In de 
| issertatie van J. M. Vlijm over „Het religie-begrip van Karl Barth” !, 
waarop hij in 1956 aan de V.U. promoveerde, is zijn invloed op de nieuwere 
zendingswetenschap uitvoerig beschreven; misschien is zij daar zelfs wel 
groter voorgesteld dan zij in werkelijkheid was, bijv. wanneer Kraemer als 
een profetenleerling van de eigenlijke profeet: Karl Barth wordt voorge- 
steld. Hoe dit zij, de beoordeling van de verhouding van Kraemer tot 
Barth is allerminst eenstemmig. In Amerika en India noemt men Kraemer 
eenvotidig een Barthiaan. Maar in Europa let men meer op zijn critiek op 
Barth. Kraemer heeft deze kritiek in zijn nieuwe grote boek herhaald. 
Barth’s opvatting „Religion ist Unglaube’’, „Gottes Offenbarung als Auf- 
hebung der Religion’, is volgens Kraemer ondialectisch: hier wordt alleen 
het „neen’’ gehoord en niet het daarin verborgen „ja’’. Vlijm heeft het in 
zijn boek voor Barth opgenomen. Volgens hem heeft Kraemer Barth op dit 
punt niet begrepen. Ook dr. A. Th. van Leeuwen, een leerling van Kraemer, 
heeft onlangs in een artikel in „In de Waagschaal’’ 2 zijn leermeester 
hierop aangevallen. Ik kan er niet aan denken, deze kwestie hier te 
gaan behandelen, maar wil alleen een opmerking maken in verband met 
het onderwerp van dit derde stuk. Naar mijn mening komt Kraemers 
kritiek op Barth — die gepaard gaat met een volledige erkenning van zijn 
betekenis voor de theologie — voort uit bezorgdheid, dat het van Barths 
opvatting der religie uit niet meer kan komen tot een werkelijke ontmoe- 
ting met de niet-christelijke religies. Als men bij voorbaat al weet: „Reli- 
zion ist Unglaube’’, hoe kan men dan nog serieus ingaan op die religies, hoe 
kan men dan de ander nog ernstig nemen in zijn religie? Dat hier inder- 
daad een gevaar aanwezig is, blijkt uit het feit, dat er uit de laatste gene- 
ratie bijna geen theologen zijn voortgekomen, die de godsdienstweten- 
schap tot hun studiegebied gekozen hebben. In de moderne wereld- 
zending heeft men een ontstellend gebrek aan mensen, die aan theologische 
eruditie een werkelijke deskundigheid op het terrein van een of meer niet- 
hristelijke religies paren. Ik wil Karl Barth daarvan niet de schuld 
geven, maar zou het niet samenhangen met het feit, dat de theologische 
vernieuwing van deze eeuw, waaraan Barth zulk een groot aandeel heeft 
gehad, toch maar weinig aandacht en belangstelling overliet voor de niet- 
christelijke religies? 

Terugkerend tot mijn onderwerp „communicatie”’ merk ik allereerst op, 
lat dit woord tegenwoordig in de zendingswetenschap naar voren komt 
er vervanging van de Engelse term ‚„missionary approach’, die men kan 
vertalen met: „zendingsbenadering’’. Hoe benaderen wij mensen en vol- 
zen die een geheel andere religie hebben, met de boodschap van Jezus 
Christus? Hoe kunnen wij daar ingang verkrijgen, zodat de boodschap 
sehoord kan worden? Kraemers grote boek van 1938, „The Christian 
Message in a Non-Christian World’’, liep uit op twee hoofdstukken over 
‚The Missionary Approach’. Kraemer verwierp de oude „controversiële'’ 
genadering zowel als de „sympathetische’’ benadering van de conferentie 
van Jeruzalem. Hij pleitte voor een „evangelistische’'’ benadering. In zijn 
peschouwingen hierover trad het begrip „vertaling’’ op de voorgrond. Het 
Christelijk geloof moet vertaald worden in inheemse termen, zodat het. 


: ’s-Gravenhage 1956. 
24 augustus 1957, 
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relevant blijkt te zijn voor de concrete situaties van hen, aan wie de bood- 
schap gebracht wordt (p. 323). Dit „vertalen’’ gaat uiteraard veel verder 
dan het taalkundig aspect. „Het gaat om het vertalen van de bedoelingen 
en niet van woorden’’, zegt Kraemer. „Openheid en waarachtigheid, niet 
antagonisme is wat deze houding impliceert” (p. 303). En dan heeft deze 
evangelistische approach drie aspecten: verkondiging, adaptatie en dienst. 

Met dit laatste woord „dienst’’ neemt Kraemer op wat in de internatio- 
nale zendingslitteratuur sinds de conferentie van Jeruzalem 1928 wordt 
aangeduid met de term „comprehensive approach’. Door deze term werd 
de nadruk erop gelegd, dat de mens eerst dan door de boodschap bereikt 
wordt, wanneer hij le in zijn totaliteit, 2e in zijn sociale verhoudingen 
bereikt wordt. De zending moet dan ook ingaan op het gehele bestaan 
van de mensen, ook op hun sociale leven. Na de oorlog is deze „compre- 
hensive approach” in ons land levendig bediscussieerd in zendings- 
kringen. De Nederlandse Zendingsraad droeg de bestudering ervan op aan 
een theologische studiecommissie, die in 1951 een rapport publiceerde 
over „de bijbelse grondslagen van de Zending’. In hetzelfde jaar ver- 
scheen de Kampense dissertatie van A. G. Honig, „Bijdrage tot het onder- 
zoek naar de fundering van de zendingsmethode der comprehensive ap- 
proach in het Nieuwe Testament’? Beide publicaties concludeerden, dat 
deze aanpak van de zendingsbenadering legitiem-Bijbels moet worden ge- 
acht. Op een bijzonder overtuigende wijze behandelt J. H. Bavinck het 
probleem van de „comprehensive approach” in zijn „Inleiding tot de 
zendingswetenschap’’3. In het onderdeel „De Zendingsbenadering’’ onder- 
scheidt hij nl. „de benadering in ruimere zin” en de „kerygmatische be- 
nadering’’. Hij noemt het „een naïeve waan, dat het in de Zending alléén 
gaat om de prediking”. „De benadering is een veel meer omvattend ge- 
beuren, waarvan de kerygmatische benadering alleen een beperkt onder- 
deel uitmaakt” (blz. 93). Bavinck laat dan ook het hoofdstuk „de bena- 
dering in ruimere zin’’ voorafgaan aan dat over de „kerygmatische bena- 
dering”. De meest indringende behandeling van de „comprehensive 
approach’’ vinden wij in Hoekendijks dissertatie „Kerk en Volk in de 
Duitse Zendingswetenschap’’,* waarin het laatste — thetische — deel eigen- 
lijk één pleidooi is voor „comprehensive approach” als een nieuwe visie op 
het gehele zendingswerk. 

Het nieuwste op dit gebied is nu de term „communicatie’’. Het is zo 
nieuw, dat er nog maar weinig litteratuur over bestaat. Behalve enkele 
tijdschriftartikelen, waaronder ik vooral noem een artikel van de Ameri- 
kaan Th. O. Wedel over „Evangelism’'? zijn mij nog slechts twee kleine 
publicaties over het onderwerp bekend: de reeds genoemde van Roger 
Mehl, „La rencontre d'’autrui’”’, en H. Kraemer, „The Communication 
of the Christian Faith'’.6 


a Verkrijgbaar bij het bureau van de Ned. Zendingsraad, Herengracht 368, Amster- 
dam. 

2 Kampen 1951. 

Kampen 1954. 

Amsterdam 1948. Vgl. ook Max Warren, The Christian Imperative. London 1955. 
In Ecwmenical Review, April 1957. 

Philadelphia 1956, Sinds het bovenstaande geschreven werd, kwamen mij onder 
ogen: F‚, W, Dillistone, Chistianity and Comumumnication, London 1956 en David 
H.C. Read, The Communication of the Gospel, London 1956. : 
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Eerst iets over het woord „communication”’. ne maakt de verhel- 
derende onderscheiding van „communication of” n_ „communication 
between’’, dat wil dus zeggen: „mededeling van” en tussen’. 
Aangezien mij geen hollands woord bekend is, waarin deze twee beteke- 
nissen zijn samengevat, behelpen wij ons maar met het anglicisme „com- 
municatie’’. Ook in het boekje van Mehl komen beide en voor; 
bij beiden;-Mehl zowel als Kraemer, in onlosmakelijke samenhang. 

Een tweede opmerking betreft de vraag: wat betekent de v erschuiving 
van „approach”’ naar „communicatie’’, Naar mijn mening eigenlijk niet, 
dat „approach”’ door „communicatie’’ vervangen zou nackt worden, als- 
of de hele probleemstelling van „approach’’ “achterhaald zou zijn. Deze 
blijft van belang, zo dikwijls men met het evangelie wil gaan tot een groep 
mensen van geheel andere cultuur, denkwijze IGE levensstijl. „Approach 
wil zeggen: hoe krijgen we er toegang? De probleemstelling der „commu- 
nicatie’’ betekent echter: als we toegang gekregen hebben, begint het pas. 
Met de vraag der communicatie komen we tot de kern van de zaak, tot „the 
heart of the matter’: hoe kunnen we werkelijk contact krijgen, in gemeen- 


# schap treden met de mensen, die we hopen te bereiken, en hoe kunnen we 
$ het Evangelie aan hen mededelen? 


Roger Mehl begint met drie inhoudrijke hoofdstukken over de faeno- 
menologie der communicatie en neemt daarmede deel aan de discussie 
over het probleem in de moderne existentialistische filosofie. Het laatste 
van deze drie draagt de veelbetekenende titel: „L'impossible communi- 
cation’’. Kraemer merkt op, dat het feit dat er zoveel over communicatie 
gesproken wordt het symptoom is van „een diepzittende kwaal in de 
moderne menselijke samenleving’. Hij spreekt van „a colossal breakdown 
of communication’ in de hedendaagse wereld (p. 61). Hoewel psycholo- 
gische, culturele en sociologische verklaringen van dit feit hun recht heb- 
ben, vinden Mehl en Kraemer beiden de diepste verklaring in de bijbelse 
anthropologie: de bestemming van de mens en zijn afval van deze be- 
stemming. Wanneer Mehl dan op zijn faenomenologische hoofdstukken 
twee theologische laat volgen over „la communication du message chrétien ”’ 
is hij zich bewust van een overgang naar een ander plan. Alleen de 
christelijke boodschap echter kan de sleutel geven tot het probleem der 
communicatie in het algemeen. Alleen „in Christus’’ is werkelijk commu- 
nicatie mogelijk; Christus heeft ons vlees aangenomen; Hij heeft zich 
objectief geïdentificeerd met de ander gelijk met mij; daarop heb ik mijn 
medemensen aan te zien; en geen mislukking der communicatie mag mij er 
toe brengen, op te houden mijn medemens zo te zien; denken wij slechts aan 
de maatstaf van het eindgericht volgens Matth. 25: „in zoverre gij dit aan 
een van deze mijne minste broeders hebt gedaan, hebt gij het Mij gedaan”. 

De moderne zendingswetenschap is nog maar tastend op weg naar het 
ontdekken van de implicaties van deze nieuwe aanpak, gegeven in het 
woord „communicatie’’. Slechts enkele opmerkingen kan ik aan het boven- 
staande nog toevoegen: 

1. Bij de communicatie speelt de taal een grote rol. Geen wonder dan 
ook, dat in de moderne filosofie aan het probleem van de taal grote aan- 
dacht wordt geschonken. Ook Kraemer doet dit in de genoemde publicatie. 


1 London 1957. 
2 The Call to Evangelism. 


17 


Zijn vroegere beschouwingen over „vertaling’ behouden dus hun recht. 
Maar daarnaast treden nu de miet-verbale vormen van communicatie op de 
voorgrond. Een bijzonder mooi boekje is in dit verband het Research 
Pamphlet no. 4 van de Internationale Zendingsraad: H. R. Weber, „The 
Communication of the Gospel to Illiterates t, geschreven op grond van 
ervaringen als zendingspredikant in Indonesië. Weber is daar in een ge- 
bied met veel analfabeten de beperkingen van onze rationeel-verbale cul- 
tuur gaan inzien en heeft er de betekenis van het tekenen, het verhaal, het 
totaliteitsdenken, de symbolentaal, het rytme en het drama voor de 
Evangelieprediking ontdekt. Deze ontdekkingen heeft hij zich later ook in 
andere milieus ten nutte kunnen maken. Hij is thans directeur van het 
lekendepartement van de Wereldraad van Kerken. 

2. Zeer veel komt men in wat er over communicatie geschreven wordt 
de trits van drie nieuwtestamentische woorden tegen, die Hoekendijk in 
een artikel in „the Intern. Review of Missions’’ van april 1950 ° het eerst 
bijeen heeft gezet: kerygma, koinonia, diakonia. Deze drie zijn in het 
apostolaat onafscheidelijk verbonden: als een van de drie verwaarloosd. 
wordt, gaat het fout. Met „diakonia’’ is gegeven, dat het gehele complex 
van „comprehensive approach”’ zijn betekenis houdt, al zal het communi- 
catie-aspect ook hier verdiepend en louterend kunnen werken. 

3. Met koinonia komt het probleem van de vernieuwing der kerk, 
waarover ik in mijn eerste stuk sprak, weer als het centrale probleem nu 
ook voor de communicatie naar voren. Een amerikaans zendingsgenoot- 
schap hield omstreeks 1950 een enquête op allerlei zendingsterreinen over 
de vraag: waar ligt de groeikant van de kerk? Het antwoord was eenvou- 
dig: daar waar levende gemeenten gevonden worden. Adolf von Harnack 
schreef in zijn beroemde werk „Die Mission und Ausbreitung des Christen- 
tums in den ersten drei Jahrhunderten:! „Wij mogen als een vaststaand « 
feit aannemen, dat alleen al het bestaan en de volhardende activiteit van 
de afzonderlijke christelijke gemeenten meer dan iets anders de uit- 
breiding van het christendom bewerkt hebben”. Daarom zeide ik in mijn 
eerste stuk, dat de nieuwe vormen van kerk-zijn waarnaar thans overal op 
de wereld gezocht wordt, tevens de oudste waren. 

4. Hierbij komt ook allerwege de betekenis van de gewone gemeente- 
leden, of op z'n Engels „the laity’’, op een nieuwe wijze naar voren. Zij zijn 
de eigenlijke kerk in de wereld, niet als evangelisten in hun vrije tijd, maar 
door hun gewone bestaan, beroepsvervulling en omgang met de mensen. 
ie rapport van de 6de sectie van Evanston zegt daarover belangrijke 

ingen. 

5. Uit dit alles blijkt wel, hoezeer de z.g. uitwendige zending en het 
apostolaat in de landen der oudere kerken tegenwoordig convergeren en 
voor dezelfde vragen komen te staan. Wedel zegt in het reeds genoemde 
artikel: „De zendingsbeweging oefent tegenwoordig een heilzame invloed 
uit op de opvattingen omtrent evangelisatie in de landen van de oudere 
historische kerken’ (l.c. p. 226). 

6. Tenslotte nog een opmerking over de betekenis van communicatie 
voor de ontmoeting met de niet-christelijke religies, en wel naar aanleiding 
van een hoogst belangrijke brochure van J. Spencer Trimingham, „The 
Christian Church and Islam in West Africa’, Research Pamphlet no. 3 van 
1 Leipzig 1906. 
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de Intern. Zendingsraad.* Trimingham, een Anglicaan, kreeg opdracht van 
zijn zendingsgenootschap om de snelle uitbreiding van de Islam in West- 
Africa te bestuderen. Hij is daarbij tot zeer radicale conclusies gekomen 
met betrekking tot de Islamzending. Eén daarvan geeft hij in vragende 
‚vorm in de volgende passage, waarmee ik wil besluiten: „Hebben wij in het 
verleden de ware zending gemist, toen wij de grote religies tegemoet tra- 
„den? Kan het ook zijn, dat de ware zending niet is „bekeren’’, met zijn 
implicatie van religieuze superioriteit, maar „dialoog’’, een wederkerige 
‚communicatie en ontmoeting, die leidt tot wederkerige groei en verstaan? 
Bekering, die alle mensen nodig hebben (niet alleen de moslims), is niet ons 
werk, maar dat van de Heilige Geest, die blaast waarheen hij wil. Wij meen- 
den, dat we alles te geven en niets te leren hadden, en die arrogante hou- 
ding kwam daaruit voort, dat wij het christendom als religie en het wes- 
terse sectarische christendom nog op de koop toe, gelijkstelden met het 
eeuwig evangelie, dat alle religie te boven gaat. Hoe kan een benadering 
van sympathie en verstaan tot uitdrukking worden gebracht in het zen- 
dingswerk? Dat is het probleem waarvoor wij staan’’, 

Tot zover Trimingham. En ik voeg er aan toe: Hier staan wij voor het 
probleem der communicatie: dialoog, gesprek, ontmoeting. 


Oegstgeest E. JANSEN SCHOONHOVEN 


fi Tondon 1955. 


Communicatie 


De engelse titel van het boekje van dr. H. Kraemer „Communicatie, 
Een tijdvraag’’ nl. The communication of the Christian Faith, maakt 
duidelijk, dat dit probleem altijd tot de vragen behoort. Kraemer zelf 
zegt ’t reeds doordat hij met Roger Mehl eens is, dat het wezen van ons 
mens-zijn in het feit van communicatie ligt. Communicatie verstaan als 
intermenselijke relatie (communicatie tussen) en communicatie van. 
Het menselijk patroon is met ’t al of niet functioneren van deze aspecten 
van het ene probleem communicatie gemoeid. Dat allerlei wetenschappen 
bijv. de psychologie en de sociologie zich met de vragen rondom de 
verbroken communicatie bemoeien is zo te begrijpen. Primair wil Kraemer 
echter de zaak theologisch gaan behandelen, omdat zi. in het verbroken 
contact tussen God en mens de wortels van deze tijdvraag liggen. In 
Genesis 3 staat ’t verhaal hoe deze „Goddelijke natuurwet’’ werd verbro- 
ken, terwijl pas in de komst van het Koninkrijk Gods, m.n. in de persoon 
van Christus, de nieuwe sfeer van de ongebroken communicatie aanbreekt. 
De heilsgeschiedenis waarvan in de Bijbel sprake is en de kerkgeschiedenis 
demonstreren duidelijk, hoe theologisch ingrijpend dit verstoorde patroon 
werkt. Ter illustratie van Genesis 3 is Genesis 11 te noemen, de spraak- 
verwarring als gevolg van de verstoorde dialoog tussen God en mens ter- 
wijl Hand. 2 iets van de ongebrokenheid taat voelen. 
‚Weliswaar is het theologische aspect primair voor Kraemer; niettemin 
worden de secundaire kanten geen ogenblik verwaarloosd, zodat de rol die 
de niet-theologische factoren spelen ook alle aandacht krijgen. 


Ibs, 


Kraemer heeft dit alles in een klein boekje behandeld waaraan hier 
slechts enkele regels kunnen besteed worden. Onder twee „koppen’’ wil ik 
dat weinige dan zeggen. 

De eerste is de oude zin: Ecclesia reformata semper reformanda. 

De hierin liggende gedachte vindt men herhaaldelijk bij Kraemer terug 
wanneer hij er op wijst, dat de ware roeping en ware bestemming van de 
kerk herontdekt moet worden. 

De kerk, die nogal eens verworden is tot een gemeenschap of zelfs 
vereniging met een bepaalde ideologie die door excommunicatie van 
minder „orthodoxe”’ leden in stand gehouden moet worden, deze kerk moet 
teruggeroepen worden tot haar „canonieke wet’’ zoals die in Rom. 12 : 1,2 
te vinden is (p. 98). De niet-theologische factoren worden in dit proces 
gewaardeerd, doordat Kraemer wijst op de waarde van de saecularisatie 
als ironische weg van God om de kerk te herinneren aan haar voortdurend. 
in spanning-verkerende positie van kerk van Christus in de wereld. De 
spanning van het „reformanda’’, door de kritische functie van het bijbels 
geloof weer de plaats te geven die ze dikwijls overgaf aan de gesaeculari- 
seerde interpretaties van het evangelie. Zo alleen kan de kerk gevoelen 
dat het eigenlijk onmogelijk is om het evangelie mede te delen, daar de 
bijbelse grondwoorden door de verstoorde dialoog tussen God en mens 
onverstaanbaar zijn geworden. Wil de kerk toch haar taak blijven uit- 
oefenen, zal ze dan allereerst in zichzelf tegen alle verbreking van de commu- 
nicatie tussen God en zichzelf en tussen mens en mens moeten werken. De 
moeilijkheid om het evangelie te brengen blijft een onmogelijkheid zolang 
de kerk zichzelf vergeet als gemeenschap die tot de minderheden in de 
wereld behoort. Ook dit weer dank zij de principiële onverstaanbaarheid 
van de bijbelse boodschap die zo voortdurend kritisch functioneert, 
waardoor de kerk elk moment geroepen wordt de dingen in Gods licht te 
zien. 

Deze kerk is met de openbaring bezig. Openbaring wil volgens Kraemer 
ten diepste zeggen communicatie. God wil, God verlangt ernaar, dat Hij 
en Zijn wegen, Zijn wil en Zijn bedoeling met de mens en met de wereld 
gekend wordt, waarmee nu het volle probleem van de communicatie om de 
hoek komt kijken. In de wereld, waaraan het evangelie gepredikt moet 
worden is ook de communicatie verstoord. Kraemer wijst op de kunst, 
waar een babylonische verwarring van scholen en stromingen bestaat en 
op de verspecialisering in de wetenschap. 

Het ecclesia reformonda als primaire aangelegenheid moet derhalve 
vergezeld gaan van een voortdurende vernieuwing van de theologie, 
theologia reformanda. Deze theologie moet oog krijgen voor de waarde 
van de psychologie, de sociologie, de cultuurwetenschap, voor de onjuiste 
overheersing van het woord in de vertolking van het evangelie door de wes- 
ters-reformatorische invloed op de theologie. Door ’t woord conmunicatie 
in de theologie zo te benadrukken krijgt de theologie meer solidariteit, 
ze wordt in de wereld als deel van de wereld van de ander geplaatst en niet 
tegenover die wereld. De theologie leert omgangsvormen, leert een ge- 
sprek te voeren, leert de taal die volgens Kraemers bijbels gezien dialoog 
betekent. Het doel van de theologische taal behoort communicatie te zijn, 
communicatie tussen om zo te komen tot communicatie van het evangelie. 

In dit verband wijst Kraemer op de waarde van de symbolische taal 
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van elke mogelijke uitdrukkingswijze om zo de fundamentele levenssitua- 
ties van elke mens, in welke tijd ook te formuleren. De theologie moet op 
„wereldse"’ wijze nieuw doordacht worden. Er moet dus een dubbele voort- 
durende reformatie plaatsvinden, anders krijgt men weer een woorden- 
theologie en een kerk die van gisteren blijkt te zijn. 

Alleen al dat dr. Kraemer dit boekje schreef is bewijs genoeg om de 
oecumenische beweging hoog gewicht toe te kennen bij het beantwoorden 
van deze tijdvraag. Er is geen verantwoordelijkheid meer te dragen voor 
een afgesloten kerk en een landelijke theologie in een geestelijke samen- 
leving waarin een Babylonische verwarring van gedachten en talen heerst. 
Kraemer schrijft ergens over de moed om volkomen nieuwe wegen te gaan. 
Deze moed kan men alleen opbrengen als men afstand heeft leren doen van 
eigen posities door overgang naar de kerk van Christus die permanent op 
mars is in solidariteit met de wereld. De kerkgeschiedenis geeft nog te veel 
te zien ex-communicatie van ketters in plaats van communicatie met 
misschien dwalende schapen. En de oecumenische beweging heeft ook een 
taak in de kerkelijke spraakverwarring. Ze onthult de daar heersende 
kakofonie weliswaar, maar in een andere sfeer dan die van ketterjacht, 
Alleen op deze wijze kan de kerk in deze gedesintegreerde wereld haar hele 
‚wezen, structuur en plaats in en met de wereld opnieuw doordenken en 
een theologie „ontwikkelen die volledig gericht is op het brengen van het 
evangelie aan de wereld, die geheel vreemd staat tegenover de huidig 
bijbels-theologische terminologie. Woord-theologie wordt vervangen door 
taal-theologie waarbij te bedenken valt dat taal alles omvat waardoor 
op enigerlei wijze uitdrukking wordt gegeven aan het zich vastberaden 
inzetten van de kerk voor en in solidariteit met alle levensomstandigheden 
noden en vreugden van mensen, waar die ook mogen zijn, omdat het 
koningschap van Christus gaat over alles en allen. 
| 

Met opzet heb ik kerk en theologie zo naar voren gehaald. En wel omdat 
volgens dr. Kraemer een van de diepe bestaansredenen van de kerk is de 
‚plaats en de sfeer te zijn van deze herschepping van ware communicatie, 
door Christus in God gegrond, de belichaming van vernieuwde menselijk- 
heid (p. 21). Omdat hiertoe de theologie een dienende functie heeft is ze 
(van een bescheiden grootsheid. Er is hiertoe een gesprek mogelijk met de 
theologie nouvelle, ik wijs ook op iemand als Fritz Buri die in zijn ont- 
wikkeling blijk geeft van het kunnen spreken en luisteren, een ervaring die 
‚men ook op zijn colleges opdoet, terwijl ook voor de wat vergeten theoloog 
Brunner kenmerkend was zijn invloed in de niet-theologische faculteiten!. 


1 Weliswaar heeft m.n. de meer liberale (vrijzinnige) theologie steeds de vragen van 
| de cultuurwetenschap als van levensbelang voor een rechte theologie gezien, maar ook 
| de orthodoxere groepering heeft voorzover ze echte theologie bedreef haar werkkracht 
| gewijd aan wetenschap en cultuur. Alleen al door op de „geestelijk vaders’ van 
Barth te letten zal men zijn aanvankelijk noodzakelijk kritisch accent niet versche- 
matiseren tot een afwijzen van wat men wel genoemd heeft „werkelijkheids- 
| theologie”, Zijn bezig (geweest) zijn met de vragen van de historisch-kritische me- 
thode wijzen er ook op. Interessant is de vraag in hoeverre hij het probleem opgelost 
heeft en de opmerkingen van Amerikaanse theologen juist zijn, die Barth repristena- 
| tie-theologie verwijten omdat hij zich niet bezig hield met de door Tillich gestelde 
vragen. Hierbij is het goed te weten, dat Barth zelf ook nieuwsgierig is naar zijn her- 

nieuwde ontmoeting met Tillich, wiens Systematic Theology hij gaat behandelen. 


zi 


Heinrich Ott omschreef theologie eens als Gebet und Wissenschaft ?. 
Van hieruit valt veel te verwachten voor de vernieuwing. 


Basel|Nagele G. W. DE JONG. 


Hier liggen vragen die èn voor een oecumenische theologie èn dus voor een wezenlijk 
gesprek tussen liberale en positieve theologen belangwekkend zijn. Zo wordt er in een 
grotere dan voor ogen zijnde kontinuiïteit steeds weer opnieuw gewerkt aan een theo- 
logie die het gesprek kent met wetenschap en filosofie. En met name Tillich is een 
boeiend partner in deze onderneming. 

2 Heinrich Ott, Theologie als Gebet und Wissenschaft. Theol. Zeitschrift april 1958. 
cf. ook id. Eschatologie. Theol. Stud. Heft 53 1958. 
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Boekbesprekingen 


Die Religion in Geschichte und Gegenwart. Handwörterbuch für Theologie 
und Religionswissenschaft. Dritte, völlig neu bearbeitete Auflage, in Ge- 
meinschaft mit Hans Frhr. von Campenhausen, Erich Dinkler, Gerhard 
Gloege und Knud E. Lggstrup herausgegeben von KURT GALLING. Erster 
Band: A-C. Verl. J. C. B. Mohr (Paul Siebeck) Tübingen 1957. 


Bij het verschijnen van een uitgave als deze plegen sommige recensenten steevast 
het woord „standaardwerk’’ in de mond te nemen. Deze term moge commercieel 
belast, tot een ergerlijke gemeenplaats geworden zijn — bij het bespreken van de 
R.G.G. beseft men opeens iets van haar oorspronkelijke betekenis. De R.G.G. 
is inderdaad een standaard, een waardemeter en spiegel van het theologisch bedrijf. 
Ook deze derde druk is vóór alles een kroniek van vijf-en-twintig jaar krijgsver- 
richtingen op het tournooiveld van Vrouwe Theologia. Die uitdrukking is niet 
overdreven: de ondertitel „Handwörterbuch für Theologie und Religionswissen- 
schaft’ indiceert een complex van spanningen, die bepalend zijn zowel voor het 
gezicht van dit Barthiaanse tijdperk als voor de structuur van het boek. Daarom 
verdient de moed van uitgever en redactie, om ook bij deze derde druk door een 
grondige nieuwe bewerking van het materiaal zo zuiver mogelijk verslag te doen 
van de bewegingen der laatste kwarteeuw op het gebied van onze wetenschap, 
oprechte bewondering. Dit te meer, omdat tegelijkertijd ook het arbeidsveld zich 
uitbreidde: een oecumenische aandacht voor zending, voor de ionge kerken en het 
oosters christendom legt daarvan evenzeer getuigenis af als de reeks van weten- 
schappen, die in deze nieuwe druk een aparte „Fachberater’’, en daardoor ook 
meer ruimte en gedetailleerde belangstelling ontvingen. De archeologie, de christe- 
lijke kunst (wat dat dan ook zijn mag), kerkrecht en kerkmuziek, maar ook de 
litteratuur, de sociale wetenschappen en de paedagogiek profiteerden daarvan. 

Met deze uitbreiding van het werkterrein gaat een beperking en nadere formu- 
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lering van het uitgangspunt gepaard. Wilde de redactie blijkens het voorwoord 
tot de tweede druk in 1927 vooral objectief verslag doen van „die Bewegtheit und 
Fülle des heutigen religiösen und theologischen Lebens’, thans spreekt zij onom- 
wonden van een nieuwe doelstelling: Der Christliche Glaube im Evangelischen 
Verständnis soll die Neuauflage des Werkes bestimmen. Zelfs: „Er (dit geloof) 
ist die ordnende Mitte, von der aus kritisch zu allen Erscheinungsformen des Re- 
ligiösen Stellung genommen wird’. Dat is niet mis. Het roept tevens een aantal 
vragen op, die van de beoogde „wissenschaftlich und kirchlich verantwörtliche 
Bestandaufnahme'' een nogal problematische grootheid dreigen te maken. Sommigen 
_ zullen in deze nieuwe doelstelling ongetwijfeld met vreugde een nieuw ideaal van 
_apostolaire wetenschap begroeten. Maar er valt ook te vrezen voor een geografie 
van de wereld der religie, die men zonder wrijving in een zendingsatlas kan onder- 
brengen, en waarin de enige gemarkeerde grens die tussen „Glaube’’ en „Religion’’ 
zal blijken te zijn. 
Dat een dergelijke vrees niet helemaal ongegrond is, blijkt mi. bijv. uit die ver- 
zamelartikelen, die de religies van een heel wereddeel willen samenvatten, of 
waarin een karakteristiek van een bepaalde godsdienst wordt beoogd. 
____Men kan zich erover verheugen, dat naast de ethnologie en de godsdienstge- 
schiedenis van bijv. Afrika, veel aandacht wordt gegeven aan de activiteiten van 
missie en zending, nu ook met kaartjes, die een voortreffelijk overzicht bieden. 
Deze vreugde wordt echter getemperd, wanneer men ziet, hoe dit alles veel meer 
ruimte inneemt dan het godsdiensthistorische deel, dat bovendien door Tegnaeus 
wel al te summier is opgezet. In de litteratuuropgaaf ontbreekt iets over réveil- 
bewegingen als de Mau-Mau. (Cf. Dr. A. Prins, de Mau-Mau als ontspoord réveil, 
N.T.T. 1955, afl. 3) De titel van het boek van G. Dieterlen is verkeerd opgegeven 
en moet zijn: Essai sur la Religion Bambara. 


In het licht van het bovenstaande is het daarom moeilijk het belang in te zien 
van een bijdrage van v. Sicard over afrikaanse religies en de christelijke boodschap, 
waarin de godsdienst-historische gegevens nog eens weer zeer oppervlakkig 
worden samengevat, om tenslotte geannoteerd te worden met een waarschuwing 
tegen syncretisme! Daartegenover staan echter vele uitnemende stukken als dat 
j_ van Jacobsohn over Egypte en vooral ook de beide artikelen van Hultkranz s.v. 
j Amerika. Het stuk over animisme van Mühlmann, met uitzondering misschien 
| van de conclusie, laat bij vergelijking met de bijdragen van Van der Leeuw in de 
| R.G.G./2 duidelijk zien, hoeveel er in de godsdienstwetenschap, tussen de twee 
| drukken in, ook ten aanzien van grondproblemen veranderd is. Enigszins humo- 
| ristisch doet de manende vinger van Jannasch aan, wanneer hij theologische cor- 
| rectie geeft op v.d. Leeuw s.v. Begehung (art. van Mensching) — het wordt iets 
\ minder grappig, wanneer men bedenkt hoe de rijke structuur van de Begehung, 
\ waarover ook in de christelijke liturgiek zoveel te zeggen valt, hier in enkele zin- 
netjes wordt bijgesnoeid. Hoeveel voornamer is dan de apologetiek van S. Kulan- 
| dran, die s.v. Bhakti-religion tegelijk diepzinnig en zeer beknopt formuleert; „Ein 
Gott, der ein Du erneuern soll, musz unzweifelhaft Ich sein.” 

Het rijke artikel van Ratschow over beelden en beeldenverering zou ons bijna 
| verzoend hebben met zijn ongelukkige boek „Magie und Religion’, ware het niet 
| dat ook hier de primitieve religie er bekaaid afkomt; zij moet zich tevreden stellen 
| met een dubieuze connectie tussen beeld en fetisch., Veel beter schijnt hij op dreef 
\ in zijn bijdrage over het „Wesen des Christentums’’, waarin naast een knap his- 
| torisch overzicht de systematische helderheid opvalt, die aan deze oude vraag 
\ onvermoede perspectieven weet te ontdekken. Hetzelfde geldt voor het stuk van 
| Logstrup, die s.v. „Christentum-geistesgeschichtlich' op zeer indringende en 
boeiende wijze de vragen rondom de secularisatie behandelt. Opvallend is, dat bij 
| de literatuur wel Thielicke, maar niet diens inspirator Bonnhoeffer wordt genoemd. 
|__Dat het de redacteuren ernst is geweest met hun hernieuwde aandacht voor de 
| kunst, blijkt behalve uit een kort, maar zeer intructief stuk van Grohmann over: 
| „abstrakte Kunst’, vooral ook uit het prachtige artikel van Erika Dinkler over het 
Christusbeeld, dat een waarlijk encyclopaedische kennis paart aan een theologisch 
| inzicht, waarbij het apodictische oordeel van. Barth in K.D. IV/I over dit onderwerp 
| wel zeer in de schaduw komt te staan. De illustraties bij haar beschouwing zijn naar 
| oorspronkelijkheid en technische verzorging voorbeeldig — en dit geldt eigenlijk 
| voor alle afbeeldingen in dit deel. 

Een bespreking van een encyclopaedie houdt iets willekeurigs, hoe zij ook wordt 
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aangepakt. Dat ligt niet alleen aan de beperktheid van de recensent. Ook de 
R.G.G. moet jaren gebruikt worden, voordat een overzicht kan worden gegeven 
van datgene wat het boek belangrijk maakt, wat achter de feiten verborgen ligt. 
Een bespreking op korte termijn na het verschijnen is dus noodzakelijk subjectief. 
Ik ontleen daaraan de vrijheid om tenslotte aandacht te vragen voor het artikel, 
dat ik met de meeste verwachting heb gelezen: dat over de anthropologie. In het 
natuurwetenschappelijk gedeelte treft de even originele als bondige wijze, waarop 
EF. Hartmann verbindingslijnen trekt tussen de complexe psychologie en de me- 
dische anthropologie van von Weiszäcker en Tournier. Het resulteert in een briljante 
alinea, die volstrekt duidelijk maakt, dat elke anthropologie, christelijk of niet, 
medisch of niet, zal moeten uitgaan van het feit dat, wie nu met mensen moet 
omgaan, tegelijk subject èn garant van zijn mensbeschouwing heeft te zijn. Deze 
lijn wordt doorgetrokken in het wijsgerige artikel, dat voor mij temidden der 
vele voortreffelijke bijdragen op een eenzame hoogte staat. De vergezichten, die 
Helmuth Plessner hier opent, de kracht, waarmee hij vraagt om een wijsgerige 
anthropologie, die beschrijving en ontwerp in zich verenigt, zodat zij als basis kan 
dienen voor de vele bemoeiingen, die de mens denken en handelend met zichzelf 
heeft (waarbij inbegrepen zijn actuele poging tot potentiële vernietiging van zich- 
zelf), zijn onvergetelijk en gaan ver uit boven de verwachtingen, die men van een 
overzichtsartikel kan koesteren. Het is vreemd, dat geen der vier medewerkers 
aan dit onderwerp ruimte had voor een vermelding van Van der Leeuws „Der 
Mensch und die Religion’. Als diens benadering haar tijd gehad heeft, valt er ook 
te vrezen voor de toekomst van een handboek, dat theologie èn godsdienstweten- 
schap beide ernstig wil nemen. Dat dit te betreuren zou zijn, moge deze bespreking 
hebben aangetoond. Want wij mogen de uitgever dankbaar zijn voor deze nieuwe 
R.G.G. en wij kunnen haar nog niet missen. 

Ik voor mij hoop tenminste, alle koerswijzigingen in de theologie ten spijt, dat 
de dag nog verre is, die R.G.G. en Kirchenlexikon in één band gebonden het licht 
zou doen zien. 


Groningen DD 


Novum Testamentum Gvaece cum appavatu crvitico. Editio vicesima tertia. Ela- 
boraverunt D. Dr Erwin Nestle et D. Kurt Aland, D.D. — Stuttgart: Privile- 
gierte Württembergische Bibelanstalt. 1957. Pp. 110 + 671, four maps; 
DM 5,70 (= f 5—; 10/- s). 

The imterlinear Gveek-English New Testament. The Nestle Greek Text with a 
Literal English Translation. By Alfred Marshall, D. Litt.; with a Foreword 
zn }: B. Phillips, M. A. — London: Samuel Bagster and Sons. 1958. Pp. 1027; 

s (= f13—). 


Hardly a year after the publication of the twenty-second edition of Nestle's 
Novum Testamentum Gvaece, the book has come out in its twenty-third edition 
with many newly-added references that enhance its usefulness for students of 
the New Testament text. Professor Aland of Halle University, formerly adiuvans, 
now signs as Studienrat Nestle's co-editor. Besides enlarging throughout the critical 
apparatus the number of references to variant readings and breaking down these 
references with more specific precision, the chief importance of the new issue 
consists in the fact that here we have for the first time an edition of the New 
Testament in which — for the text of John i. - viv. — readings from Papyrus Bodmer 
II (p 66) have been considered. The value of „The Nestle’’ — now „Nestle-Aland” 
—is known to readers of the New Testament all over the world. Those who require 
detailed data on the characteristics of its new edition may be referred to the 
Theologische Litevraturzeitung, volume 83, 1958, colums 188-190, 313-318. 

A useful aid for students of theology and others with a rudimentary knowledge 
of Greek has been presented by Dr. Marshall in his Znterlinear Greek-English New 
Testament. The boók contains on the margin of each page the text of the Authorized 
Version (1611), whilst on the centre-parts of the pages the reader finds the text of 
the twenty-first edition of Nestle's Greek New Testament (1952); inserted between 
the lines of the Greek text there is a new rough rendering into English, made by 
Dr. Marshall with the intention to follow the Greek text literally, regardless of 
superficial polish and irrespective of English idiom or syntax. This is a very practical 
idea; however ill-equipped he may be philologically, the reader will with the aid of 
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verbal equivalents of the Greek be able to enter into the atmosphere of the original 
text more intimately and absorb its tone more truly than from an elaborately 
polished and in every respect accomplished translation. Yet though his intention 
was certainly the best, Dr. Marshall’s translation is sometimes inexact. For instance, 
on page 134 Dr. Marshall translates òbè ë caf@fBdtwov in Matthew xxviùi. 1 as follows: 
But early of [the] sabbaths. This is incorrect; the passage must in a verbatim translation 
be rendered: But after [the] sabbath(s), that is to say: Late in the day, after the end 
of the sabbath services (cf. W. F. Arndt and F. W. Gingrich: A Gveek-English 
Lexicon of the New Testament, 1957, p. 606, or the corresponding passage in Walter 
Bauer's Griechisch-Deutsches Wörterbuch zu den Schriften des Neuen Testaments). 
EL several instances revision would add to the usefulness of this aid to study for 
he purposes for which it was intended. 
Notes on the dates of composition and the despatch of Epistles belonging to the 
orpus Paulinum should not have been included in this book. Such notes have 
nothing to do with the text itself, and they prejudice the uninformed reader in 
avour of particular theories. 


London. PAUL WINTER. 


WALTER BAUER, Gyiechisch-Deutsches Wörterbuch zu den Schriften des Neuen 
Testaments und der übrigen uvchvistlichen Literatur. Fünfte, verbesserte und 
stark vermehrte Auflage, 9. Lieferung, Sp. 1537-1780 (ovlworouéw-dpéXupoc). 
Alfred Töpelmann, Berlin 1958. Prijs per aflevering DM 7.80; het gehele 
woordenboek DM 78—. 


Met deze aflevering is de 5e uitgave voltooid van een werk, dat de gebruiker 
blijft bewonderen, een monument van vlijt, volharding, helderheid en nog veel 
neer. Wat de auteur ermee bedoelt te geven leze men in de aanhef van het Vorwovt: 
‚In diesem Wörterbuche wird der Versuch unternommen, die Ausbeute der Er- 
rorschung des hellenistischen Griechisch und besonders auch der Sprache der LXX 
benso zum Verständnis der ältesten christlichen Literatur innerhalb und ausser- 
nalb des Neuen Testaments zu verwerten, wie das Ergebnis der Bemühungen von 
heologen und Historikern um dieses Schrifttum und die Geschichte, die aus ihm 
en bene „Het hellenistische Grieks en de taal van de Septuagint’ — dat houdt ook 


en beperking in. De gebruiker doet er goed aan zich te realiseren, dat het woorden- 
oek hem dus niet in dezelfde mate inlicht over de eventuele wortels van een woord 
n een semitische ondergrond, of over licht dat de vroeg-kerkelijke literatuur na de 
postolische Vaderen op een bepaalde uitdrukking zou kunnen werpen. Het moge 
erder als overbodig gelden, uit te weiden over de verdiensten van dit zonder meer 


l el 
pnmisbare werk. d 


Warmond TSKSE 


FRIEDRICH-WILHELM ELTESTER, Eikon 1m Neuen Testament. Beihefte zur 
Zeitschrift für die Neutestamentliche Wissenschaft 23. Verlag Alfred Töpel- 
mann, Berlin 1958. xvi + 166 blz., ingenaaid DM 28.85. 


Een kort eerste deel behandelt de etymologie en het voorkomen van eixúv en 
vervolgens het taalgebruik: de Griekse literatuur sinds de 5e eeuw v. Chr. bezigt 
net woord als ‘beeld’ in vele betekenissen. Het tweede gedeelte van de studie is 
et omvangrijkste; in de hier gegeven noodzakelijke aanvulling op het artikel 
bev in Kittels Theologisches Wörterbuch ligt, dunkt mij, het zwaartepunt van 
leze dissertatie. In twee hoofdstukken onderzoekt Eltester hier de betekenis, die 
tbxdv buiten het N.T. bezit, Sinds Plato is het woord een staande term in de kosmo- 
logische speculatie; en sinds Gen. 1 : 26v. LXX speelt het een (kleinere) rol in de 
\thropologische voorstellingen, die voor het zuiver Griekse terrein naar mijn in- 
lruk zelfs bijna te verwaarlozen valt. Het eerste hoofdstuk van deel II bestaat 
uit een zestal losstaande onderzoekingen over de relevante gegevens bij Plato, 
Philo, Plutarchus, Numenius van Apamea, de Hermetische geschriften en Plotinus 
- voor een groot deel dus gegevens van betrekkelijk late datum. Het hoofdaccent 
valt hier op Philo en Plotinus. Door de behandeling van deze laatste vult Eltester 
net.werk van H. Willms, Eikon (1935) aan. In het tweede hoofdstuk van deel II 
wordt o.g.v. deze reeks studies de geschiedenis van de betekenis van elxcv be- 
chreven, zowel in de kosmologische als in de anthropologische zin. Het derde 
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deel brengt een uitleg van de elxdv-plaatsen in het N.T. tegen de achtergrond van 
de beschreven hellenistische voorstellingen: 4 Christus als beeld Gods (2 Cor. 4 : 4; 
Col. 1:15; vgl. Hebr. 1 : 3), B de mens als beeld Gods en C de christen als beeld 
van Christus. Om een indruk te geven releveer ik een en ander uit de behandeling 
van Col. 1 : 15, waar de Zoon ‘beeld van de onzichtbare God’ wordt genoemd. Op 
deze plaats, die voor de jonge Eltester niet-paulinisch is, moet elbxúv als deel van de 
eerste strofe van de hymne Col. 1: 15-20 kosmologisch opgevat worden (138). 
Door zijn in deel II opgespoorde associaties kan het woord in het vervolg wijsheids- 
en oermensspeculatie verbinden (zo met Käsemann). Reeds vóór Paulus zal het 
hellenistische christendom de benaming etxcv aan Christus hebben gegeven, daarin 
afhankelijk van het hellenistische jodendom, dat de Logos zo noemde. Een directe 
toespeling op Gen. 1 : 27 zoeke men hier niet. Wie zich in de kwestie verdiept, zal 
opmerken dat W.D. Davies bij zijn stelling, dat de beschrijving van de Zoon in 
kosmologische termen geheel uit palestijns-joodse invloed is te verklaren, juist met 
de term eixcvy weinig weet te beginnen (Paul and vabbinic judaism, London 1948, 
p. 152f.,, 172f.) Eltester ziet in de hellenistische herkomst en de kosmologische 
associaties een reden, waarom het evangelie van Johannes het begrip eixav vermijdt. 

Ter informatie: Friedrich-Wilhelm Eltester is een neef van de Tübingse hoogleraar 
Walter Eltester. Het zal beide heren spijten, dat hier een register moest ontbreken, 


Warmond A) 


DR. M. VAN RHIJN: Gedachten en Gestalten wit de Evangeliën III. G. F. 
Callenbach N.V. Nijkerk 1958, 216 blz. Geb. f 8,90. 


Prof. Van Rhijn, de onlangs afgetreden hoogleraar in de kerkgeschiedenis in 
Utrecht, is in ons land een pionier op het gebied van de Bijbelstudie geweest. Lang 
voordat bijbelstudie in vele kringen en gemeenten vooral na de oorlog een pro- 
grammapunt was geworden of in zijn moderne vorm zelfs bijna een eis van de „mo- 
de”, had hij reeds zijn „Handboek voor Bijbelstudie’ voor de N.C.S.V. geschreven 
en vele andere publicaties op dit gebied verzorgd. Deze serie van drie vormt een 
hoogtepunt. Hele bekende pericopen worden in deel drie behandeld: IT De Farizeër 
de tollenaar, II Cesarea Philippi, III De verheerlijking op de berg, IV Judas Ikariot, 
V Christus en Pertus. Men vindt hier dus geen meditaties in de eigenlijke zin, maar 
studies met een uitvoerige wetenschappelijke verantwoording in de aantekeningen. 
Kernachtig, eenvoudig, zonder fraaiigheden, rustig geeft prof. Van Rhijn zijn uitleg, 
zodat men er van onder de indruk raakt, hoe elk woord weloverwogen en van uit het 
hart is neergeschreven. 

De verfrissende kracht van het „verba usu valent’’, maakt prof. van Rhijn met 
deze bundel weer eens waar. Deze boeken zijn in staat er toe bij te dragen om zowel 
de persoonlijke bijbelstudie als die in groepen op een verantwoord niveau te brengen. 


Amsterdam J.S 


HUGO RAHNER, Griechische Mythen in christlicher Deutung. Rhein-Verlag, 
Zürich, 1957. 497 blz. 


Herdruk van een driedelig meesterwerk uit 1945. Deel 1, Mysterion getiteld, 
opent met een historische en methodische bespreking van de vergelijking van het 
vroege christendom met de antieke mysteriën, waarin Dölger en Prümm de eer 
krijgen die hun toekomt. Aan het Mysterie van het kruis en het daarmee sinds Rom. 6 
verbonden Mysterie van het eeuwige leven, de doop, wordt dan duidelijk gemaakt, 
hoe soms bijna onooglijke symbolen in kosmos en Schrift de antieke christenen de 
volle rijkdom van het heilsgeheim aankondigden. In Het christelijke mysterie van 
zon en maan tekent Rahner vervolgens, steeds zorgvuldig onderscheidend, de rijke 
‘Mysteriengestaltung’ van datgene wat in alle eenvoud’, ‘rein dogmatisch’, in de 
bijbel aan de kerk werd toevertrouwd;-en de verbinding van deze zonne- en maan- 
symboliek met de feesten van Kerstmis en Pasen. Dit eerste deel bestaat uit voor- 
drachten gehouden voor de Eranos-Tagungen van 1943 en 1944. Het tweede ver- 
enigt onder de titel Seelenheilung twee opstellen uit het Festschrift C. G. Jung 
(Eranos-Jahrbuch xii): Moly (uödv) das seelenheilende Kraut des Hermes en Man- 
dragove, die ewige Menschenwuvrzel. Deel 3, Der heilige Homer, geeft de samenvatting 
van enige eerder in het Zeitschrift für katholische Theologie verschenen studies: 
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epe 


over de christelijke interpretatie van de wilg — die bij Homerus aan de poorten van 
de Hades staat en ‘zijn vruchten verderft’, maar in de kerk als symbool van kuis- 
heid en eeuwig leven de levensstroom van het paradijs siert — en over Odysseus, die 
zich aan de mast laat binden om vrij naar de Sirenen te kunnen luisteren, die hem 
met bovenmenselijke kennis en vreugde lokken — een beeld voor de souvereine 
vrijheid die slechts hij vindt, die zich bindt aan het enige zegeteken, dat werkelijk 
‘goede vaart’ kan geven: het kruis. 

Ik zou niet weten, wat ik in dit boek meer moet bewonderen: de souvereine 
beheersing van de overrijke historische stof (die voortreffelijk gedocumenteerd 
wordt), de hèlderheid van het theologische denken, de edele intuïtie voor de Griekse 
en vroegchristelijke, maar ook echt christelijke hwmanitas, of de voortreffelijke stijl. 
Dit alles vormt één geheel van uitzonderlijk formaat. 


Warmond FeS 


G. A. VAN DEN BERGH VAN EYSINGA, Godsdienstwetenschappelijke studiën xxi. 
H. D. Tjeenk Willink & Zoon N. V., Haarlem 1957. 85 biz, f 


Deze posthume publicatie van de onvermoeibare radicale geleerde omvat drie 
opstellen en een veertiental boekbesprekingen. Een en ander over het evangelie naar 
Marcus handelt over Marcus’ afhankelijkheid van Mattheus, het gnostieke karakter 
van het evangelie, de invloed van Paulus die eruit spreekt en over de symbolische 
‚strekking van de verhalen, die hun niet-historische oorsprong telkens aan de onder- 
zoeker verraden. De polemiek tegen de bezorgde verdedigers der historiciteit lijkt 
mij tot op zekere hoogte juist; de schrijver levert echter geen bijdrage tot de 
\ studie van catechetische of andere motieven, die de oorspronkelijke functie en 
herkomst van het evangelie beter zouden verklaren dan het (lang geleden) veron- 
derstelde doel, een levensgeschiedenis van Jezus te schrijven. 

Het tweede opstel, Hegel en het Christendom, is de bewerking van een uit 1931 

daterend referaat over het slot van Hegel's Philosophie der Religion. Ook de derde 
| verhandeling Het oordeel van Bruno Bauer over Strauss en Rénan is refererend van 

aard. Het bespreekt de kritieken die Bauer schreef n.a.v. Renan's La vie de Jésus 
j (het oordeel van Albert Schweitzer, al dertig jaren voor dezen geveld) en D. F. 
\ Strauss’ Das Leben Jesu (vooral: Strauss’ opvatting van de onbewuste sagen- 
vorming is — wijsgerig — onhoudbaar). Antieke stof, maar niet meer verouderd dan 
Hegel zelf; en uitstekend gepresenteerd, zoals het hele bundeltje. 


Warmond J.Ss.S. 


DR. BERNARD DELFGAAUW: De wijsbegeerte van de 20ste eeuw. Uitgeverij 
Het Wereldvenster. Baarn 1957. 198 blz., geb. f 8.90. 


In dit boek, dat aansluit bij de door Dr. Delfgaauw geschreven Geschiedenis der 
| Wijsbegeerte, tekent de auteur eerst de achtergronden van de wijsbegeerte van de 
| 20ste eeuw, vervolgens de „antwoorden uit de overlevering’ en ten slotte de „ant- 
woorden uit de wending’’. Het eerste hoofdstuk geeft dus — schematisch maar ver- 
antwoord — een beeld van het zijnsbesef van de mens in de 19de eeuw en van de 
| grote wijziging, die zich heeft voltrokken door de doorbreking van de klassieke 
physica (Newton), de ontwikkeling van de techniek enz. „De eenheid en de vrij- 
heid van de mens wordt één van de centrale vraagstukken van deze tijd’ (blz. 31). 
| Bij de doordenking van de actuele wijsgerige problematiek grijpen sommige denkers 
| terug op grote denkers uit de geschiedenis: zo ontstaan het Neo-Thomisme (Mercier, 
| Maréchal, Maritain), het Neo-Kantianisme (H. Cohen en P. Natorp — Windelband en 
|H. Rickert), het Neo-Hegelianisme (F. H. Bradley en B. Bosanquet — B. Croce en G. 
Gentile) en het moderne Marxisme. Andere moderne denkers staan natuurlijk even- 
| zeer in de grote traditie van het Westerse denken, maar grijpen niet nadrukkelijk op 
| één man terug: „De nieuwheid is in de wijsbegeerte steeds betrekkelijk” (blz. 76). Zo 
| ontstaan het pragmatisme (Ch. S. Peirce, W. James, J. Dewey), de zgn. wetenschaps- 
| kritiek (E. Boutroux, H. Poincaré, E. le Roy), het historisme (W. Dilthev, E. Spran- 
| gér, Th. Litt, E. Troeltsch), het irrationalisme (L. Klages, Th. Lessing, O. Spengler), 
het vitalisme (H. Driesch), de filosofie van de ontwikkeling (H. Bergson), de filo- 
sofie van het handelen (M. Blondel), het spiritualisme (L. Lavelle, R. le Senne), 
| het personalisme (E. Mounier, De Rougemont), de fenomenologie (E. Husserl, 
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M. Scheler, N. Hartmann), de existentie-filosofie (K. Jaspers, M. Heidegger, 
J. P. Sartre, Merleau-Ponty), het neopositivisme (de Wiener Kreis), het neorealisme 
(G. E. Moore, B. Russell, A. N. Whitehead). In het slothoofdstukje zegt Delfgaauw 
iets over het dialectisch karakter der hedendaagse wijsbegeerte. 

Dr. Delfgaauw verstaat de kunst om met weinig woorden de essentie van een 
denkrichting aan te geven en zijn overzicht getuigt van een zeer grote belezen- 
heid en van een werkelijk overzien van alle tendenties in het complex geheel van de 
hedendaagse wijsbegeerte. Juist daarom is het naar mijn inzicht te betreuren, dat 
hij het boek niet anders heeft opgezet, nml. zo, dat enkele grote themata van de 
contemporaine filosofie aan de orde werden gesteld en rond deze themata de stof 
werd gegroepeerd. Daardoor had een meer genuanceerd beeld van de contempo- 
raine filosofie gegeven kunnen worden en waren de „major trends’ duidelijker uit- 
gekomen. De dispositie van dit boek leidt tot allerlei kunstmatige onderscheidin- 
gen, die de „ondergrondse’’ samenhangen uit het gezichtsveld verdringen, het 
verlangen naar volledigheid tot een vervaging van de markante ontwikkeling 
der hedendaagse wijsbegeerte. Nu ontstaat de indruk als was een aantal artikelen 
voor een encyclopedie aaneengeregen. 


Rotterdam J.S.W. 


KARL JASPERS: Philosophie und Welt. Reden und Aufsätze. R. Piper & Co. 
Verlag, München 1958. 404 S. Brosch. DM 9.80, Lw. DM 11.80. 


In een keurige Pocketbook-uitvoering zijn hier een aantal voordrachten en 
artikelen van Karl Jaspers gebundeld, die zijn uitgesproken c.q. verschenen in de 
jaren 1949-1957, Enkele stukken zijn gewijd aan de filosofie en haar studie, andere 
aan een analyse van de in onze cultuur werkende krachten, weer andere aan enkele 
religieuze en theologische vraagstukken (bijv. een uitermate boeiende voordracht 
over Die michtchristlichen Religionen und das Abendland), terwijl twee opstellen zijn 
gewijd aan de praktijk en de Idee van de arts, waarmee Jaspers dus tot zijn „eerste 
liefde” terugkeert. Het meest interessant vond ik in deze bundel Reden und Aufsätze 
de Philosophische Autobiogvaphie, die is overgenomen uit de door A. Schilpp uitge- 
geven reeks Philosophen des 20. Jahrhunderts. Wie zich in het werk van Karl 
Jaspers wil gaan verdiepen doet er goed aan éérst deze levensschets te lezen — en wie 
met zijn werk min of meer vertrouwd is zal sommige gedachten beter gaan verstaan 
vanuit Jaspers’ leven. In deze levensschets heeft Jaspers de volgende karakteris- 
tiek van zijn werk: „In meinen Schriften, die durchweg in ruhiger Sachlichkeit 
geschrieben sind, lebt ein Wirkungswille: zu tun, was möglich ist, um zu einem 
winzigen Teil die Vernunft in der Welt zu fördern, dies aber auf dem Wege, dem 
Leser Unruhe zu bereiten durch Erregen seiner möglichen Existenz, ihn zu ermutigen 
im Selbstwerden, ihm den möglichen: Sinn im Sein zu beschwören und ihn denkend 
stranden zu lassen am Unbegriffenen. Es ist eine Tendenz (wenn man den Vernunft- 
willen eine Tendenz nennen mag) in der ich stehe, für die und mit der ich denke, zu 
der ich andere ermuntern möchte” (S. 400). Inderdaad: deze achtergrond van het 
denken is te herkennen in de Philosophie evengoed als in de kleine stukken, die hier 
zijn gebundeld. Tegen alle défaitisme en fatalisme, tegen heel de stemming van 
„ik kan toch niks doen” in, roept Jaspers de enkeling om zichzelf te zijn: „Was 
wird, hängt ab von jedem einzelnen Menschen” (S. 401). Vandaar, dat hij zich in de 
loop der tijd meer is gaan verdiepen in (cultuur)sociologische onderzoekingen, hier 
b.v. in de verhouding van vrijheid en autoriteit, de verhouding van enkeling en 
collectief, het wezen van de totalitaire systemen enz. Ik hoop, dat deze voordrachten 
en artikelen, nu ze zijn gebundeld, een brede lezerskring zullen bereiken. 


Rotterdam J.S.w. 


DR. J. G. WOELDERINK: De inzet van de catechismus. Verklaring van de Zondagen 
1-VII vanfde Heidelberger. Uitg. T. Wever, Franeker 1958. Geb. f 3.95. 


Dit boekje is een uitnemend voorbeeld, hoe men met de schatten der geloofs- 
traditie moet omgaan. Enerzijds weet de schrijver in eerbied de blijvende, grote 
waarde van bepaalde uitspraken in het licht te stellen, anderzijds neemt hij telkens 
kritisch distantie van de geloofsformuleringen uit een oudere tijd. Men kan op 
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onderdelen met de schrijver van, mening verschillen, maar dit tast in wezen zijn 
juiste wijze van benadering niet aan. f 

Duidelijk laat hij uitkomen, dat de Heid. Cat. in vraagstelling en formulering 
nog sterk beïnvloed is door de middeleeuwse theologie, in het stuk der verlossing 
met name door Anselmus (Cur Deus homo), en daardoor in deze tijd vaak niet meer 
relevant is. W. legt er de nadruk op, dat Christus’ verlossingswerk voor ons niet 
alleen van grote waarde is door zijn kruisdood, maar ook, omdat hij als mens, 
als tweede Adam, in tegenstelling met de eerste, aan God gehoorzaam is geweest 
tot in de dogd en ons juist ook daardoor de toegang tot het nieuwe leven uit Gods 
genade ontsloten heeft. 

De,schrijver spreekt zeer direct uit zijn pastorale praktijk in gereformeerde bonds- 
gemeenten. Hij gaat veelvuldig in op allerlei ontsporingen en misvattingen in deze 
gemeenten t.o.v. centrale geloofspunten en behandelt deze punten uitvoerig. 
Het valt op, hoe zijn bestrijding van deze misvattingen tegelijk een, polemiek is 
tegen R.K. standpunten. Dit doet de vraag rijzen, in hoeverre deze misvattingen 
samenhangen met de late overgang tot de Reformatie van vele streken, waarin de 
gereformeerde bond de toon aangeeft. 

Zijn polemieken tegen beschouwingen buiten de hervormde gereformeerde mo- 
daliteit zijn zwakker dan de thetische gedeelten, die hij erop laat volgen en die 

} vaak treffen door een zuivere formulering en suggestieve vergelijkingen. Zo treft 
zijn bestrijding van vrijzinnige opvattingen geen doel. Hij gaat in tegen probleem- 
stellingen, die daar verouderd zijn en blijft bv. wat het leerstuk van de vrije wil 
betreft in onduidelijkheden en onjuistheden steken (vgl. bv. voor de vrije wil 
prof. dr. L. J. van Holk, De autonomie des geloofs; serie Libertatis Ergo dl. I. 

Tenslotte geeft W. meermalen blijk van een groot, ook wetenschappelijk ver- 
antwoord inzicht in bijbelplaatsen, bijbelse begrippen en in de dogmengeschiedenis. 

Al met al een voortreffelijk boekje, dat ik ieder bij de studie van de Heid. Cat. 

en — ruimer — bij de bezinning op het geloof kan aanbevelen, in het bijzonder 
hen, die in hun gemeente met leden van hervormde gereformeerde modaliteit te 
maken hebben. 


Herpt (N.-Br.) A.J. W. 


Orientatie veferaten-veeks wit Remonstrantse kving. 1, PROF. P. J. SIRKS, De cen- 
trale betekenis van de Leer van de Heilige Geest. 

II. PROF. DR. L. J. VAN HOLK, Systematische vragen inzake een Theologie van 
de Heilige Geest. De Tijdstroom, Lochem 1956. 48 blz. f 3—. 


In de eerste voordracht stelt Prof. Sirks, dat in het N.T. de Heilige Geest centraal 
staat: Jezus Christus is de tweede. Daarom moet de leer van de Heilige Geest de 
voorrang hebben boven de christologie. Hij definiëert de Geest als het samenbin- 
dende element in de kring, maar ook als het belijdende en het kritische element 
in de theologie. Hierna geeft Prof. Van Holk een verdediging van de onbegrens- 
baarheid, de onmiddellijkheid, het dynamisch-praktische der inwerking Gods in 
de wereld, vooral op de mens. Aan klassieke formuleringen ontleent hij een eerste 
begrips-bepaling, die hem op weg helpt naar de (onvoltooibare) omschrijving van 
die Geest, die Gods veelzijdige gave aan de mensen is. Daarbij geldt na de theo- 
dat wil meestal zeggen christocentriciteit, ook de redelijke aannemelijkheid als 
criterium: „Men moet niet bij voorkeur het ongerijmde, het aanwijsbaar onjuiste. 
of het verouderde als het ware, het van God getuigende opvatten’. Naar mij lijkt 
zal de theologische bezinning in de Broederschap, maar niet alleen daar, met deze 
weloverwogen uiteenzetting zeer gediend zijn. Maar verdient het gebed in dit 
verband niet meer aandacht? 


Warmond. NSS, 


S, VAN MIERLO: Koninkrijk en Kerk. Uitgave van „Uit de Schriften”. 
Schipbeekstraat 17, A'dam, z.j. 152 blz. 
Voor wie dit boekje geschreven is, is niet recht duidelijk, 
„Voor niet-theologen is het te moeilijk maar ja, eigenlijk voor theologen ook! 
Deze bundel opstellen waarin de auteur met Kuyper, Barth, Berkhof e.a. in discussie 
treedt over allerlei onderwerpen als cultuur, techniek, wetenschap, Israël-de krachten 
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der toekomende aeon etc., maakt door behandelingswijze en de hele opzet een nogal 
fundamentalistische indruk. Fundamentalisme in een verwarrend pseudo-weten- 
schappelijk kleed gestoken. Ondanks de respectafdwingende bijbelkennis de goede 
bedoeling, de sympathieke toon, — een uitzondering bij dergelijke geschriften — en 
een ontwikkeld schematiseervermogen, waar het bijbelteksten betreft, meen ik toch 
dat dergelijke boeken in ons blad niet voor serieuze bespreking in aanmerking komen. 
We moeten ons houden aan de spelregels en met theologie hebben deze boeken — (de 
auteur heeft er nog meer op zijn naam staan zelfs in het Frans; ook schijnt een ge- 
heimzinnige G.J.P. dergelijke exemplaren te produceren), — maar zeer weinig van 
doen. 
De uitgever (= auteur?) kan zichzelf en ons dus veel moeite besparen. 


Amsterdam J.S. 


Doopsgezind gemeenteleven. Een uitgave van de ecclesiologische studiegroep 
„Geloven en Werken’. Uitgeversmaatschappij Holland, Amsterdam 1957. 


Dit boekje is een vrucht van de samenwerking tussen elf jongere doopsgezinde 
predikanten. Deze samenwerking is een voorbeeld van team-work, dat navolging 
verdient, ook onder theologen van andere richting en mentaliteit! De nuchterheid 
en de zakelijkheid van de meeste artikelen van deze publikatie doen prettig aan. 
Ieder lid van de werkgroep heeft één of meerdere artikelen voor zijn of haar rekening 
genomen. Het boekje bespreekt de praktijk van het gemeenteleven, zoals deze is 
of moet zijn. Enkele artikelen graven iets dieper en bespreken ook de achtergronden 
van het praktische onderwerp, dat wordt behandeld. Zo bijv. de artikelen over 
de zondag, de huwelijkssluiting en de doop. Aspecten van het gemeenteleven, die 
behandeld worden zijn: 1. Structuur der gemeente, de plaats der doopsgezinde ge- 
meenten in de oecumene; 2. Dienst en ambt; 3. Eredienst; 4. De gemeente thuis; 
5. Godsdienstige opvoeding. Over de invloed, die van de gemeente op de wereld 
uitgaat of althans kan uitgaan, wordt weinig gezegd. Alleen in het artikel „zending 
en diaconie’ komt dit onderwerp enigszins uitvoerig ter sprake. Onderwerpen, 
die ik in dit verband mis zijn o.a: Gemeente en politieke en maatschappelijke 
problemen; Gemeente en culturele vorming, bijv. ten aanzien van de film; Gemeente 
en massamens. Een verheugend verschijnsel is, dat ook in dit boekje de strijd 
wordt aangebonden met de dominocratie. 

Bedenkelijk is echter, dat deze studiegroep zich verzet tegen „de vrijheid in 
het christelijk geloven’’, die in de Doopsgezinde Broederschap bestaat. Hier wordt 
de ruime en vrije bijbelinterpretatie, die in de Doopsgezinde Broederschap mogelijk 
is, aangetast en een strak-bijbelse theologie als ideaal gesteld. Men gaat in de richting 
van ee opvattingen en de doopsgezinde kenmerken raken op de achter- 
grond. 

Als in het eerste artikel over de gemeente de verschijningsvorm van het onzicht- 
bare lichaam beperkt wordt tot de zichtbare plaatselijke gemeente (uitzonderingen 
daargelaten), dan wordt hier mi. te weinig belang gehecht aan het woord: „De 
Geest waait, waarheen Hij wil”. 

Het enthousiaste artikel over de oecumene, waarin enkele behartenswaardige 
en rake opmerkingen staan, dreigt mi. zijn doel voorbij te schieten, als de schrijver 
zegt: „de volheid van het christelijk geloof is niet in onze kerk tot werkelijkheid 
geworden, dat kunren alleen Rome en de oosterse orthodoxie tot op zekere hoogte 
terecht zeggen’ (verkort). Dit is een gevaarlijke opmerking; als wij terwille van 


de oecumene „onze posities’ moeten prijsgeven, dan ook Rome en de oosterse 
orthodoxie | 


Akkrum ADA 


MAX THURIAN: Pvangelische Beichte. Mit einem Vorwort von Landesbischof 
D. Dietzfelbinger. Chr. Kaiser Verlag, München 1958. 174 S. Kart. DM 11.40. 
DR. P. J. ROSCAM ABBING: Biecht en absolutie (Practisch Theologische Handboek- 
jes Bren e Boekencentrum N.V. ’s-Gravenhage 1958. 133 blz. ing. f 5 — (bij 
int. f 4.25). 


Wat tot voor kort in de wereld van het Calvinisme volslagen onmogelijk was 
gebeurt nu. Binnen korte tijd ontving de Redactie deze beide boekjes over de 
biecht! Het eerste, geschreven door Max Thurian, frère de Taizé, verscheen in 
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[953 bij Delachaux et Niestlé onder de titel: La confession, en is nu dus in het Duits 
jertaald. Het tweede boekje is van Dr. P. A. Roscam Abbing en is het eerste op dit 
errein in ons land. Blijkbaar begint ook hier nieuwe aandacht te komen voor de 
etekenis van confessio en Absolutio in het leven van enkeling en gemeente, 
vaarbij Bijbel en traditie de weg wijzen: beide auteurs citeren Luthers Katechismi 
n Calvijns Institutio om hun pleit voor de biecht te funderen. 

Het is hier niet mogelijk de exegetische en dogmatische enz. lijnen na te tekenen, 
lie in deze beide boekjes worden getrokken, de fundering van de Absolutio op 
Joh. 20 : 19, Matth. 16: 18 enz. te toetsen, en de dogmatische en „liturgische’’ 
lanwijzingen te bespreken. Dat er nog geen consensus over de biecht kan zijn blijkt 
.m. uit het feit, dat beide auteurs meer dan eens (en op zeer wezenlijke knoop- 
unten!) van inzicht verschillen: zo bij de vraag, of de biecht als een sacrament 
noet worden beschouwd en bij de formulering van de Absolutie. Een zijn zij echter 
n hun afwijzing van het R.‚K. boetesacrament, de theologische achtergrond en de 
structuur van dit sacrament (hoewel Max Thurian weer veel dichter bij de R.K. 
ormulering van de Absolutie komt dan naar het inzicht van Dr. Roscam Abbing 
jerantwoord is): dit ter geruststelling van wie hier één van de symptomen van 
oortgaande „verroomsing’’ menen te kunnen of te moeten ontwaren. 

Het is van het gróótste gewicht, dat deze boekjes grondig worden overwogen 
n met grote aandacht gelezen. Daarbij helpen wellicht de kritische kanttekeningen, 
oms rechtstreekse tegenwerpingen, die door Dr. H. Faber e.a. aan het boekje van 
)r. Roscam Abbing zijn toegevoegd (een, aardige werkwijze, die meer moest worden 
oegepast). Ik ontleen daaraan de volgende opmerking: „Zonder de levende achter- 
rond van de Geestelijke gemeenschap in de gemeente en tussen predikant en 
emeentelid dreigt de biecht te worden tot wat zij in het Rooms-Katholicisme haast 
ltijd geworden is: een opus operatum, dat bijna niet levend te maken is’ (blz. 120). 
laar dat is nog geen reden om deze boekjes opzij te schuiven als zijnde wishful 
hinking, dat toch niet is te realiseren. Want dat het uitspreken van een confessie 
n het ontvangen van de absolutie (en deze beide opgenomen in een echt pastoraat !) 
pevrijdend kunnen zijn, wie zou dat willen ontkennen ? 


Rotterdam TeSnWe 


TOM ALLAN: Ev is werk aan de kerk. (Uit het Engels). J. H. Kok N.V. Kampen 
1958, 128 blz. Geb. 


„Ma paroisse est une paroisse comme les autres’. „Ma paroisse est devorée par 
‘ennui, voilà le mot’. Met opzet begin ik deze bespreking van Allan’s inspirerende 
oekje met een woord van Bernanos. Niet alleen omdat Allan met een (ander) woord. 
ran Bernanos aanvangt, maar vooral om het bij voorbaat opkomend gevoel van 
efaitisme, waarmee dit boekje misschien ook wel weer begroet zal worden — en 
esteriliseerd? — op te vangen. Tom Allan vertelt op dringend verzoek van de uit- 
ever van de S. C. M. press zijn verhaal over het veranderen van: The Face of my 
arish, zoals de oorspronkelijke titel luidt. Hij vertelt hoe een arbeidersgemeente in 
n buitenwijk van Glasgow missionair wordt bewerkt totdat ze verdrievoudigd is 
n welke vragen dit oproept en eisen dit stelt. Hij bekent dat de weg is ondekt door 
e kerken op het vasteland van Europa en in Azië. Het boekje is dus zowel vrucht 
an theoretische bezinning op het evangelisatiewerk, als ook een voorlopige toetsing 
an de praktijk met de theorie. Aan deze beide aspecten ontleent het zijn grote waar- 
e. We willen zijn verhaal niet onderbreken door hier en daar onze kritische vragen 

stellen. Dat doet men in de regel met een verhaal niet om de spanning! Voorzover 

odig heeft ds. J. Bonda dit reeds gedaan in zijn instructieve voorwoord; — meer 
espreking dan voorwoord! Predikanten die ons blad leest, bespreekt U zelf dit 
oekje, hoofdstuk voor hoofdstuk, in Uw kerkbode en laat het daar niet bij! 
Een zeer verfrissend en stimulerend geschrift, dat ik slechts, als dat nog nodig 
ocht zijn, met de meeste klem kan aanbevelen. Het initiatief om het in het Neder- 
nds te vertalen en hier uit te geven is prijzenswaardig, want we worden hier bepaald 
iet verwend met theologische literatuur uit het Engelse taalgebied. 


Amsterdam TS% 


‘DS. G. Y. VELLENGA en DS. A. J. KRET: Stromen van kracht. De nieuwe opwek- 
‚„kingsbeweging. J. H. Kok N.V. Kampen 1957. 90 blz. Ing. f 3, —. 


Het is zeer verheugend dat een tweetal predikanten, een hervormde en een ge- 
eformeerde, zich eens wat uitvoeriger met deze nieuwe opwekkingsbeweging hebben 
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bezig gehouden dan tot nu toe in kerkbladen maar ook in andere publicaties als bijv „ 
van dr. Boerwinkel (Kerk en Secte) was geschied. Een recent voorbeeld voor de aan- 
dàcht, die deze nieuwe stromingen en secten krijgen en van hun verbazende groei 
gaf Life van 7 juli jl. waarin ook de bekende amerikaanse theoloog dr. H. P. van 
Dusen zijn mening er over gaf. Hij voorspelt zo'n ontwikkeling, dat deze secten 
over niet te lange tijd „een derde macht” naast Roomskatholicisme en Protestantis- 
me zullen vormen. Hij maakt van de groei een vergelijking met het Baptisme en Me- 
thodisme in Amerika. 

Zijn we blij met deze brochure, er kleven toch nog de tekortkomingen aan van een 
eerste confrontatie, die de schrijvers zichzelf waarschijnlijk ook zeer bewust zijn, 
Naar onze smaak wordt hier vaak te boud gesproken. De methode van dr. Boer- 
winkel (p. 87 vv.) lijkt ons geschikter om deze dwalende broeders terug te winnen. 
Met een leerstellige en Bijbelse weerlegging zijn we niet klaar, ook al is deze bena- 
dering meer dan noodzakelijk, alleen reeds om de nog griezeliger wijze dan bij 
fundamentalisten, waarop de Schrift wordt gebruikt. „Wat is het tekort van de kerk 
en hoe dat op te vangen’’, op deze vraag geeft dit boekje nog onvoldoende antwoord, 
waarschijnlijk omdat de analyse, vooral de psychologische, nog maar zeer aan de 
oppervlakte blijft. Dit lijkt me de belangrijkste vraag, vooral ook als men ziet hoe op 
de zendingsvelden dit soort secten als een repeterende breuk voor komen. (Cf. art, 
dr. Boerwinkel Kerk en Theologie 1957). Een poging tot een soort reïntegratie, tot 
een herstel van het tekort, werd reeds op bescheiden wijze in een aan de auteurs 
waarschijnlijk onbekend periodiek Vuur’ „Geschrift voor opwekking’ ondernomen. 
Toch geloof ik dat we met deze brochure op de goede weg zijn. Ze verdient met name 
om de vele informaties onze aandacht. 

Amsterdam J. 8 


DR. JOH. BLAUW: De andere wereld. Zendingsreeks, uitgegeven onder auspi- 
ciën van het zendingscentrum der Geref. Kerken. J. H. Kok. N.V. Kampen, \ 
O5 S/S DI ZEN GED ENNIO: | 
De situatie van de kerken in Azië, Afrika en Latijns Amerika omstreeks Pinksteren 
1958 wordt ons in dit boekje van de hand van de secretaris van de Nederlandsche 
Zendingsraad getekend”. „Tesamen vormen deze gebieden voor ons: de andere 
wereld.” Vreemd om het anders zijn, maar eigen, omdat zij mede tot het domein bes 
horen, waarop de Heer der wereld Zijn hand heeft gelegd’ (blz. 72). Dit tweede ge 
schrift van dr. Blauw na de conferentie van de internationale zendingsraad in jan, 
‘58 in Ghana, stelt ons op bijzonder indringende wijze voor de problemen en vreugden 
van jonge zowel als oude kerken in de besproken gebieden. Want samen met „Naar 
nieuwe wegen van gehoorzaamheid’, (Uitgave Boekencentrum) een publikatie ove 
Ghana, verzorgd met medewerking van de andere nederlandse afgevaardigde mr 
S. C. Graaf van Randwijck, heeft de auteur nu zijn momentopnamen van de ont- 
wikkelingen in de internationale zendingswereld compleet gemaakt. Wie meende bij 
te zijn gebleven op dit gebied, wordt hier toch nog verrast, door een bijzondere kenni 
van zaken en een diep inzicht in feiten, gebeurtenissen en achtergronden. Slecht 
weinig nederlandse theologen beschikken hierover. 
Amsterdam Jo 
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Boekencentrum N.V. ‘s-Gravenhage 1958. 163 blz. geb. f 7,25. 
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VS. T.F.-Congres 1959 


Het congres van de Stichting Verenigde Studenten in de Theologische 
aculteiten in Nederland, te houden in Amsterdam op 7,8en9 januari 1959, 
veft zich als thema gekozen: ‘de kyriale waardigheid van Christus in de 
rkondiging aan de wereld’. 


Ten einde de lezers en met name de deelnemers aan het congres enigszins 
te wij en in de problematiek van het onderwerp, zal de voor u liggende 
evering van Vox Theologica aan dit thema worden gewijd. Onze dank 
erbij aan de redactie, die zich onmiddellijk bereid heeft verklaard, in te 
an op het verzoek van het Moderamen en de Wetgevende Raad der 
S.T.F. Hier wellicht meer dan elders is zij in de gelegenheid, haar lezers 
de hoogte te houden van de actuele theologische problemen, terwijl ze 
ist zò de leden der Stichting het hun bijzonder geëigende orgaan biedt. 
n gevolge van verscheidene ongelukkige omstandigheden binnen het 
deramen is alle pogen anders uitgevallen dan oorspronkelijk in de 
doeling lag. Daardoor vindt u in dit nummer niet, zoals het Moderamen 
wenst had, van elk der inleiders van het congres een inleiding, maar 
echts van één hunner. Niettemin menen wij te mogen vertrouwen, dat 
ze aflevering van Vox Theologica ieder van u iets bijzonders te bieden 
l hebben. Het thema van het congres wordt in dit nummer althans op 
Ee verschillende wijzen belicht. 


Rest ons een korte verantwoording van dit thema. 


Bij de keuze ervan is de Wetgevende Raad uitgegaan van de aansporin- 
n, reeds enige jaren zowel van protestantse als van rooms-katholieke zijde 
geven, om ‘het Heer-zijn van Christus over de wereld en over de kerk’ 
bestuderen. De Wetgevende Raad was met het Moderamen unaniem van 
ning, dat zo mogelijk aansluiting gezocht moest worden bij het te be- 
ndelen thema van de Wereldraad van Kerken, zoals deze het naar voren 
cht te brengen in Ceylon. Zulks om twee redenen: 

et oecumenische gesprek is belangrijk, soms zelfs richtinggevend en 
Van be voor het theologisch denken; 


an beide genoemde zijden worden constructieve bijdragen gevraagd tot 
uitwerking van het thema; bovendien vraagt men, de grote theologische 
dachte te doen doorwerken in kleine groeperingen. 
De veelzijdigheid van het gegeven noopte tot beperking. Na ampele 
scussie kwam men in de Wetgevende Raad tot een bepaling van het 
ema, welke ons niet ver lijkt te liggen van de zesde vraag, die de studie- 
mmissie van de Wereldraad stelt: 
What does the Lordship of Christ over the World mean for the manner 
which the Church exercises its profetic ministry, and for the content 
its message to the world? (Vgl. The Lordship of Christ over the World 
jd the Church, Documents for an Ecumenical Study, ed. under the 
spices of the Division of Studies — World Council of Churches, 17 Route 
Malagnou, Geneva, Switzerland, p. 12; Ístina, III, 1956, p. 477). 
Uiteindelijk is de formulering van de vraag aldus geworden: 
hoe en in hoeverre worden het feit, de methode en de middelen van de 
ykondiging gekarakteriseerd door de kyriale waardigheid van Christus? 
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Dr. J. M. de Jong, Prof. Dr. A. J. Rasker en Prof. E. C. F. A. Schille 
beeckx zullen uw discussies tijdens het congres inleiden. 
Moge de weerklank, die deze Vox bij u vindt, een voorbode zijn van ee 
vruchtbaar congres. 
Nijmegen Voor het Moderamen, 
A. J. M. VAN WEERS, V.S.T.F. ht. praeses. 


De kyriale waardigheid van Christus en de verkondigin, 


De openbaring is een heilsgebeuren én een daarop betrokken prediking 
In het kerugma verschijnt de heilswerkelijkheid als aan ons gegeven. D 
voltooiing van de openbaring in Christus sluit daarom in zich een vol 
tooiing en afsluiting van de apostolische verkondiging als blijvend 
grondslag en norm van de na-apostolische Kerk. Ook van katholiek 
zijde moet hierom een zekere Einmaligkeit van het primitief-apostoliscl 
kerugma worden aanvaard tegenover de hierdoor genormeerde aposto 
lische verkondiging van de Kerk. 

Als dan de vraag wordt gesteld naar het feit, de methode en de mid 
delen van de verkondiging als gekarakteriseerd door de kyriale waardig 
heid van Christus *, doen wij er goed aan, deze vraag te ontdubbelen 
t.a.v. de primitief-apostolische verkondiging en t.a.v. de kerkelijke ver 
kondiging. | 


I. DE KURIOS EN HET PRIMITIEF-APOSTOLISCH KERUGMA 


De implicatie van heilsgebeuren en prediking sluit in, dat de voltooiing 
van het Christusmysterie — bij de aanstelling van de vernederde Dienaa 
van Jahweh tot Kurios — tevens de afsluiting van de Godsopenbaring 
inluidt tesamen met de grondvest van de op dit Christusmysterie be 
trokken verkondiging. M.a.w. de primitief-apostolische verkondiging 
behoort tot de constitutieve fase van de openbaring. Zij is, tesamen me 
de heilswerkelijkheid die zij aan de Kerk doorgeeft, de blijvende norm vat 
heel het verdere kerkelijke leven. 
Niettemin, tussen het heengaan van Christus naar de Vader en dt 
afsluiting van de primitief-apostolische Kerk met de uit haar schoo 
voortgekomen heilige geschriften, stellen wij onmiskenbaar een groei el 
ontwikkeling vast. De twee mogelijkheden die zich hierbij konden voor 
doen of hebben voorgedaan kunnen wij hier verwaarlozen.® Hieruif 
dringt zich als vanzelf de vraag op naar de levende verhouding van dé 
kyriale werkzaamheid van Christus t.a.v. het primitief-apostoliscl 
kerugma. Deze verhouding is tweelijnig: horizontaal en verticaal. 


1 Zo luidt het thema dat in januari 1959 wordt besproken op het jaarlijks congres 
van de Stichting „Verenigde Studenten in de theologische Faculteiten in Nederland” 
Ter voorbereiding van dit congres wordt in deze bijdrage, erg schematisch, hef 
perspectief geschetst waarin van katholieke zijde de vraag wordt beantwoord. 
2 NL eensdeels, dat met de hemelvaart van Christus nog niet alles was geopenbaaré 
(hiervoor beroept men zich op Joh. 16, 12-14 en 14, 25-26), anderdeels de stellin 
dat met het heengaan van Christus de openbaring in haar totaliteit reeds gegevef 
is zodat ook in de primitieve Kerk de groei van het geloofsmysterie gelijkstaat mêf 
een traditie- of dogma-ontwikkeling (men beroept zich op Joh. 15, 15, Hand. 1, 3% 
Mt. 28, 19-20). 
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| Oog- en oorgetwigenis van de Wstorische Christus die de Kurios werd 


De voorwaarde gesteld bij de vervanging van de apostel Judas wijst 
de richting van een onmiddellijke Christusontmoeting als basis voor 
> apostolische verkondiging.t „Wij zijn getuigen van alles wat Hij heeft 
daan in het land van de Joden en in Jerusalem’’.? Het spitsmoment van 
eze ontmoeting met Christus ligt in de onmiddellijke ervaring van de 
yriale waardigheid van Christus: de ervaring van de verschijnende 
rrezen Christus. Getuigend over de kracht en de parousie’’ van 
hristus, deden de apostelen geen beroep op listig verzonnen sprookjes, 
aar op hun ooggetuigenis van Christus’ heerlijkheid.® In de kern gaat 
st om de onmiddellijke getuigenis van de verrijzenis. De omgang met 
>; aardse Christus legt vooral de continuiteit tussen de historische Dienaar 
ods en de verschijnende Kurios. De Kurios over wie wordt getuigd is 
entiek met de Mensenzoon die door velen gekend onder Pilatus was 
kruisigd (grondschema van het apostolisch kerugma). In dit getuigenis 
t eigen ervaring ligt de uniciteit van het primitief-apostolisch kerugma, 
‚de gehele primitieve Kerk krijgt zodoende, als gedragen door het 
ertoe op een bijzondere wijze geroepen apostolisch ambt, een heel aparte 
tekenis.* 

Horizontaal gezien sluit het apostolisch kerugma dus reeds aan bij de 
urios, d.w.z. bij de verschijningen van de verrezene Messias in de 
hoot van de primitieve Kerk. 


De onmiddellijke werkzaamheid van de Kurtos mm de apostolische 
verkondiging 


Ook verticaal is er een levend verband tussen de Kurios en de aposto- 
che verkondiging. Het „zitten aan de rechterhand van de Vader’ was 
st centrum, het hart van de oerchristelijke geloofsbelijdenis. Voor de 
imitieve Kerk was Christus een persoonlijke werkelijkheid die niet 
schts in het verleden de verlossing had voltrokken; zelfs niet alleen 
persoon naar wiens eschatologische parousie men verlangend uitzag. 
oor de eerste christenen van Jesus veeleer een in het heden levend 
mand, die 14 met zijn gelovigen in voeling treedt. Juist om dit presentie- 
sef verlangden de christenen naar de volle tegenwoordigheid van de 
anifeste parousie. Zij ervoeren het dagelijks, dat de Kurios de leiding 
n de jonge Kerk in handen had, uitstortend zijn Geest, wiens ononder- 
oken actieve bemoeiingen zij tastbaar in hun midden ervoeren. ‚‚Nu 
ij dus aan Gods rechterhand verheven is en zelf de beloofde Geest heeft 
tvangen van de Vader, heeft Hij over ons uitgestort datgene wat g1 
‚ziet en hoort’’.5 Slechts als Kurios zendt Christus metterdaad de Geest, 
n wie was gezegd dat Hij „hen beleren en hun alles in herinnering 
engen zou’’. 


WEN ZIE ZSNES 2323 155 5, 27-32; 10, 39:41-42; Luc. 24, 48 en 
Zohsl5 Zinsen 1-3: 

Tand. 10, 39. 

Petri 1, 16; Joh. 1, 14; 1 Joh. 1, 1-3. 

Nij verwaarlozen hier het probleem van „De Twaalf” t.a.v. de andere apostelen, 
l$*“Paulus, alsmede de vraag hoe deze laatsten verrijzenisgetuigen zijn. 

Tand. 2, 33. 
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3) Twee-eenheid van deze beide momenten 


Hetgeen de apostelen doen qualitate qua, doen (zij tesamen mêt d 
Geest van de Heer. „Het heeft de Geest en ons goed gedacht...” 

Wat deden de apostelen in verband met de „verkondiging van he 
heilsmysterie” » Schematisch wordt dit samengevat in drie hoofdcate 
gorieën: de verkondiging van het Rerugma, de heilsgetuigenis of he 
marturion, ten slotte de didachè of de apostolische belering. Het kerugm 
is de proclamatie (,„uitbazuinen’’) van de blijde boodschap dat God i 
Christus verlossend heeft ingegrepen. Van het heilsgebeuren is he 
kerugma de pneumatische proclamatie, àls integrerend moment van d 
constitutieve fase van deze heilsopenbaring. Het marturion is de apostc 
lische daad waardoor vóór het forum van de geschiedenis en van d 
wereld (juridische nuance) door de apostelen het getuigenis wordt afge 
legd van hetgeen zij gezien en gehoord hebben? Dit getuigenis is gee 
fotografische weergave, maar mede het resultaat van een dialogisch 
omgang met het geopenbaarde: beluisterde openbaring. (Hiervandaa 
de eigen perspectieven van de Synoptici tegenover het Johannesevan 
gelie, enz.) Ten slotte de didachè die, uitgaande van het Christus 
mysterie en de zich ontwikkelende kerkorde, de zin en de consequentie 
van deze heilsopenbaring ontvouwt: haar implicaties, haar belichtin 
met het Oude Testament, haar afgrenzing tegenover dwaalleer, enz 
Vanuit het zijn-in-Christus worden de eisen ook van het leven in en aa: 
de wereld verhelderd. De didachè bestreek heel de incarnatie van he 
apostolische geloof in de toenmalige concrete wereld. Hierbij sluit der 
halve de „paraclese’’ aan van het „heilig overgeleverd gebod”: d 
evangelische ethiek. 

Juist deze veelzijdige apostolische verkondigingsactiviteit is enerzijd 
een menselijke bedrijvigheid (met al de implicaties van een gesitueerd 
menselijke daad) en anderzijds volkomen gedragen door de levend 
Kurios. In de apostolische actieve paradosis of overlevering: in he 
kerugma, het marturion en in de didachè, spreekt en handelt de Heet 
Hierom kon Paulus „hetgeen ik van anderen (apostelen) ontving” iden 
tificeren met „hetgeen ik van de Kurios ontving.” Echter niet zò, dat @ 
alleen een horizontaal verband bestaat tussen het kerugma en de Kurios 
er is bovendien een verticale band met de levende Heer. De inhoud van d 
ontmoeting met de aardse en verheerlijkte Christus, als aanvangspunt val 
de apostolische Kerk, is tevens de inhoud van het actueel spreken en doet 
van God in de Kurios. M.a.w. de paradosis is de inhoud van het historiscl 
voltooide Christusmysterie, waarmee de apostelen onmiddellijk werde 
geconfronteerd, èn tevens de inhoud van de actuele aanspraak van de Hee 
in de harten der apostelen en in de Kerk. Binnen de constitutieve open 
baring aanvaarden wij aldus een apostolische bemiddeling in de actual 
sering van het heilsmysterie in Christus voltrokken. De mysterie-hande 
ling van de Kurios in en door de apostolische verkondiging fundeert in haa 
eenheid met de apostolische onmiddellijke oog- en oorgetuigenis van h 
Christusmysterie het onaantastbare geloofsdepositum, dat de latere Kerl 
t Hand. 15, 28; 3,9; 4, 8; 4 31; 5, 3-4; 6, 3-5; 7, 55; 8, 29.39; 10, 19; zie Joh 
14, 26; 15, 26-27; 16, 13-15; Mth. 10, 18-20; Mc. 13, 11; Luc. 21, 13 vv. 


2 Joh. 5 14; 15, 27; LONS KL On MARLE 1 Petri 5, J 2 Petri 1, dOpebr.”2, 33 Î 
s 2 Petri 2, 21. J 


36 


ormeert. De innerlijke kyriale aanspraak tesamen met de uiterlijke toe- 
oer uit de traditie — waarvan de directe omgang met de aardse Christus 
n met de verschijnende Verrezene het uitgangspunt is — constitueert de 
postolische verkondiging. De Heer spreekt in de apostolische verkondi- 
ing, die derhalve geen loutere anamnese is van hetgeen de aardse Christus 
n de Kurios tijdens zijn verschijningen gesproken heeft. In de anamnese 
preekt op een daadwerkelijke wijze de lévende Christus. Het doorgeven 
an het eerder gehoorde en het vroeger onmiddellijk aan het Christusfeit 
rvarene verloopt binnen het actueel beluisteren van de levende en han- 
ded aanspraak van de onzichtbare Kurios. Het apostolisch kerugma is 
| 


dus de historische verschijningsvorm van de actuele kyriale aanspraak 
ls verheerlijkte bestendiging van Christus’ aardse woordverkondiging.! 


„ DE KURIOS IN HET KERKELIJKE KERUGMA 


Behalve de zekere Eimmaligkeit van de primitief-apostolische kerk 
ldt ook voor de na-apostolische kerk dezelfde structuur. Ook hier gaat 
t om een menselijk overleveringsproces. En in de tijd en de ruimte 
‚dit proces tegelijkertijd de uitdrukking van het actuele spreken van de 
vende Kurios. De actuele aanspraak van Christus in en door de kerke- 
ke woordverkondiging en door de genade innerlijk in ons hart is geen 
ubbele maar één en dezelfde aanspraak met een wezenlijke implicatie van 
t eerder Gesprokene in het actuele Spreken. Christus’ seigneurale 
acht openbaart zich allereerst in de Kerk en haar verkondiging. 
eel de periode van het kerkelijk leven, vanaf de primitief-apostolische 
erk tot de parousie, wordt beheerst door de Kurios, die door de be- 
iddeling van zijn Geest en van het kerkelijk apostolisch ambt de 
edificatio corporis” in de tijd voltrekt. De kerkelijke verkondiging is 
n manifestatie van beide „bemiddelingen” in hun synergische bedrij vig- 
eid. De verkondiging in woord en daad is in de tijd de manifestatie 
n de in de Kurios reeds voltooide openbaring. 
Het onderscheid tussen de apostolische en de kerkelijke verkondiging 
hen marturion en didache) ligt niet in een verschil in gezag, onfeil- 
arheid en norm-waarde. Maar wel hierin, dat de uiterlijke toevoer, 
jnde de inhoud van de actuele aanspraak van de Heer, in de aposto- 
che kerk haar oorsprong en bron vindt in het onmiddellijk ooggetuige- 
s van de „Caro Christi’ en van de verschijnende Kurios. Deze door God 
doelde onmiddellijkheid geeft een einmalig karakter aan het primitief 
postolaat. Hierdoor komt dit te liggen binnen de sfeer van de consti- 
tieve openbaring. Als dusdanig is de apostel een heilshistorische figuur 
e, als gevolmachtigde van Christus, wit eigen Mwmstorische ervaring en 
doende uit de dialogische omgang met de aardse, gestorven maar ver- 
CS en verschijnende Christus, onder de actuele getuigenis van de 
rekende Kurios mede-getuigt voor de waarachtige inhoud en zin van 
tgeen tot ons heil is geschied. Door deze grondleggende, door de Geest 
ebereide apostolische verkondiging wordt de na-apostolische Kerk 


Getuigen’ zijn niet slechts de apostelen, maar ook de Geest van de Kurios 
oh. 15, 26-27; Luc. 29, 48-49; Hand. 2, 8; 1 Joh. 1, 1-3; Hand. 5, 30-32; 1, 8; 
31-33; Joh. 16, 8; Luc. 24, 48 -49). In Hebr. 2, 3-4 is er sprake van een „mede- 
tuigen met God” (sunepimarturountos tou Theou). 
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volkomen genormeerd. Op een heel aparte wijze zijn aldus alleen d 
primitieve apostelen de „zuilen van de Kerk’. Hun getuigenis behoot 
tot het „ephapaks’’ van de openbaring. 

Staande onder dezelfde actuele aanspraak van de Kurios haalt he 
apostolisch ambt van de na-apostolische Kerk de uiterlijke toevoer vanut 
het historisch Christusmysterie niet rechtstreeks uit een historisch 
onmiddellijke ervaring van het Christusfeit, maar uit de realiteit van d 
primitief-apostolische Kerk. Slechts als genormeerd door de apostolisch 
Kerk treedt het kerkelijk apostolisch ambt normerend op t.a.v. or 
geloofsleven, en juist daarin is de kerkelijke verkondiging de zichtbar 
vormgeving van een steeds actueel spreken van de levende Kurios 
hierin is er geen onderscheid met de primitief-apostolische Kerk. Or 
haar onmiddellijkheid behoort de apostolische verkondiging tot he 
geloofsdepositum waardoor de Kerk in haar verkondiging wordt geno: 
meerd. Horizontaal en verticaal grijpt aldus ook de kerkelijke verkond: 
ging de kyriale getuigenis aan. In deze verkondiging blijft de Kurios doc 
zijn Geest getuigen. De kyriale waarborg geldt aldus niet alleen d 
primitief-apostolische maar ook de na-apostolische Kerk. Zodoende is d 
verkondiging ende gehele heilsgeschiedenis van de Kerk een leven da 
op de basis van ‘de historisch-voorbije uiterlijke openbaring, waarove 
de apostolische Kerk ons in haar schriftuur en leven getuigt, toch actuet 
onder de levende aanspraak van de Kurios blijft staan en door Her 
wordt geperspectiveerd naar het Eschaton. 

Hiermee zijn enkele beginselen aangestipt waaruit de methode en d 
middelen van de verkondiging als gekarakteriseerd door de kyrial 
waardigheid van Christus verduidelijkt kunnen worden. 


E. SCHILLEBEECKKX, O. Ì 


Het Heer-zijn van Christus over de wereld en over de ker. 


Een studie van de Wereldraad van Kerken 


Als inleiding op het eigenlijke thema van het congres werd door he 
Moderamen van de V.S.T.F. aan schrijver van dit artikel gevraagd, of 
in het kort uiteen te zetten welke, binnen de Wereldraad van Kerken, d 
geschiedenis is van het in de titel genoemde onderwerp. 

De reden van dit verzoek lag in het feit, dat genoemd Moderamen ee 
onderdeel van deze studie van de Wereldraad tot thema van het congré 
heeft gekozen. | 

In de navolgende bladzijden treft men dus een gedétailleerd overzich 
aan over de jaren 1954 (toen de plannen hieromtrent werden opge 
nomen) tot 1958 +. 


* Het zag er eerst naar uit, dat dit onderwerp wellicht gekozen zou worden Î 
hoofdthema van de derde Voltallige Vergadering van de Wereldraad van Kerkef 
welke plaats zal vinden in 1961. Zulks is niet geschied. Op de in dit jaar te Nybof 
(Denemarken) gehouden vergadering van het Centraal Comité van de Wereldraa 


van Kerken werd als zodanig vastgesteld: Christus, Licht van de Wereld. 
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1. Evanston, 1954 


De discussies tijdens de tweede Algemene Vergadering van de Wereld- 
aad van Kerken te Evanston (1954) * leidden, wat betreft de Studie- 
fdeling van de Wereldraad ? tot de volgende aanbeveling: 

„Het is duidelijk, dat het program van de Afdeling in de komende jaren 
noet worden vastgesteld in het licht van de besprekingen van de Alge- 
hene Vergadering te Evanston en van het Uitvoerend Comité van de 
ternationale Zendingsraad..… 

„Dit,program zal twee verschillende, ofschoon nauw met elkaar in 
erband staande, fasen omvatten: a) het voortzetten van Evanston door 
evordering van de bestudering der rapporten van de Algemene Ver- 
adering in de Kerken; b) het uitwerken van nieuwe onderwerpen van 
ngere duur. Vooral deze tweede taak zal een periode van zorgvuldig 
derzoek en van het maken van plannen door de Afdeling vragen, waarin 
e Afdeling nauw zal moeten samenwerken met het Oecumenisch Insti- 
ut te Bossey 3 en de andere departementen van de Afdeling voor 
ecumenische Actie. 

„De Commissie, die tijdens de Algemene Vergadering de Studie-afdeling 
ot voorwerp had, zou daarom gaarne haar aanbevelingen aan de Alge- 
nene Vergadering formuleren in algemene termen, door nl. aan het Cen- 
raal Comité ten de Afdelingscommissie verlof te geven een gedétailleerd 
rogram op te stellen, dat ten volle rekening houdt met de zeer gevari- 
erde belangensferen van de Raad en haar leden-kerken. 

„De lijst van voorstellen, die hieronder volgt, dient dus beschouwd te 
jorden als een basis voor verdere bespreking”’ 5. 

Onder de titel: „Algemene onderwerpen van de Afdeling’ vermeldt 
et rapport van Evanston de volgende aanbeveling: 4 
„Il. Een oecumenische benadering van de interpretatie van de bijbel. 
‚en groot deel van het werk over dit onderwerp, dat zo belangrijk is voor 
dere oecumenische studie, is reeds verricht. Hoofdopzet was tot heden 
e verklaring van de bijbelse leer t.a.v. sociale kwesties. Deze studies 
ouden kunnen worden voortgezet in een breder verband, met een speciale 
erwijzing naar het terrein van de evangelisatie, en van het brengen van 
et evangelie aan de moderne mens.” 6 
De Wereldraad van Kerken werd gesticht, en hield haar eerste vergadering te 
msterdam in 1948. Voor een overzicht van de voornaamste gebeurtenissen en de 
oornaamste bibliografie verwijzen wij naar onze kronieken in het tijdschrift: Het 
hristelijk Oosten en Hereniging (Nijmegen) (afgekort: COH): 10 (1957-58) 265-75; 
L (1958-59) 31-41;126-138. 

Onder de organen van de Wereldraad van Kerken vallen o.m. drie afdelingen 
livisions), nl. de Studie-afdeling, de Afdeling voor Oecumenische Actie en de 
fdeling voor Interkerkelijke Steun en Hulp aan vluchtelingen. De twee eerst- 
noemde Afdelingen hebben elk vier onderafdelingen, de departementen 
lepartments). Voor de Studie-afdeling zijn het de departementen voor: 1) Faith 
id Order; 2) Kerk en gemeenschap; 3) Evangelisatie; 4) Missiologische Studiën. 
oor een overzicht van de voornaamste organen van de WvK, zie: COH 10 (1957- 
3) 265-66. 

Een van de departementen van de Afdeling voor Oecumenische Actie. 

Een groep van negentig personen, gekozen door de Voltallige Vergadering welke, 
ssen twee Algemene Vergaderingen in, het algemeen beleid van de laatste Assembly 
n uitvoer moet leggen en haar besluiten moet uitvoeren. 

The Evanston Report. The second Assembly of the World Council of Churches 1954. 
ondon, SCM Press, (1955), 307-308. 

[bid., 308. 
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2. Davos, 1955 


In de maanden juli en augustus van het jaar 1955 werden in he 
zwitserse bergdorpje Davos de eerste grote vergaderingen gehouden va 
de verschillende organen van de Wereldraad van Kerken sinds Evanston 
zo kwamen daar ook de werkcomité's bijeen van de vier departemente 
van de Studie-afdeling, benevens de Afdelings-commissie. 

De vergadering van Evanston had een lijst van 31 studie-onderwerpeti 
opgesteld. Deze lijst werd grondig doorgenomen, de onderwerpen werdet 
gecombineerd en verbeterd. Het hieruit resulterende program omvatt 
17 studies *. 

Als eerste studie vinden we er vermeld: De Wereld en de Kerk onder d 
Heerschappij van Christus. Een bybelse studie. 

Aan het Centraal Comité, dat in hetzelfde jaar in Davos vergaderd 
van 2-8 augustus, werd, in het licht van de algemene suggestie var 
Evanston, die wij hierboven citeerden, door de studie-afdeling „eer 
oecumenische studie voorgesteld over de bijbelse betekenis van hel 
Heer-zijn van Christus’’ 2, 

Bij het voorstellen van deze studie erkende de Afdeling, dat „op nel 
algemeen terrein van de evangelisatie en van de sociale problemen onz 
getuigenis afhangt van een juist begrip van de verhouding tussen de Ker 
en de wereld, wat op zijn beurt weer begrip vraagt van de Heerschappij var 
Christus. Kerk en wereld vinden hun ware betrekking in hun beider be 
trekking tot Hem.” 

„En de Bijbel wordt verzekerd’, aldus het verslag, „dat Christus de 
Heer is over alle dingen, dat er een kosmische dimensie ligt in zijn Heer 
schappij. Eveneens wordt bevestigd, dat Hij op een bijzondere wij 
Heer is over de Kerk. Wat betekent nu dit Heer-zijn zowel over de He 
als over de wereld voor de betrekking tussen deze beide, en welke zin 
heeft het voor het leven en de hoop van de Kerk en van de wereld?’"! 

Betreffende de te volgen methode werd het volgende voorgesteld : | 

a) dat een groep, bestaande uit de functionarissen van de Afdeling en 
drie leden van de Commissie, aan te wijzen door de voorzitter, de hoofd: 
zaken van de studie in meer uitgebreide termen zou vastleggen en teven 
de betrekking van het hoofd-onderwerp tot de voornaamste onderwerpe 
van de Departementen zou aantonen; deze verklaring zal dan de voor: 
lopige basis van de studie vormen; 

b) dat bijbelgeleerden en theologen, die reeds studeren op verschillende 
aspecten van dit thema, worden gevraagd hun bevindingen mee te delen 
met het oog op het leveren van achtergrond voor 

c) een zorgvuldig georganiseerde conferentie in de lente van 1956, t 
Bossey indien mogelijk, ter discussiëring van de centrale kwestie; 

d) een overzicht van de stand van zaken m.b.t. de studie door de Af 
delingscommissie in 1956, met bijzondere nadruk op de vraag of ee 


t Voor de volledige lijst, zie: World Council of Churches, Division of Studie 

Bulletin (verder aangehaald als: Bulletin) 1 (1955), no. 2, blz. 4. 

2 Minutes and Reports of the Eighth Meeting of the Central Committee of the W ovl 

Council of Churches, Davos (Grisons), Switzerland, August 2-8, 1955. Geneva, Worl 

ek of Churches, (1955), 30. 
id. 
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Hee voor het voortzetten van het onderzoek voor de toekomst al 
niet wenselijk is !. 

Het Centraal Comité stemde in met de volgende voorstellen: 

dat de Studie-Afdeling zou worden verzocht „ernstig te onderzoeken 
oe de fundamentele kwestie van het Heer-zijn van Christus over het 
adividu een haar toekomende plaats kan vinden onder haar studie- 
nderwerpen’’. De Afdeling werd verzocht dienaangaande verslag uit te 
rengen aan de vergadering van het Centraal Comité in 1956; 

dat de Studie-Afdeling verlof kreeg de voorgestelde bijbelstudie te 
ndernemen ?. 


3. Arnoldsherm, 1956 


Een eerste consultatie werd gehouden te Arnoldsheim, Duitsland, van 
8 juli 1956, bij Frankfurt/M., onder voorzitterschap van prof. dr. W. 
reytag. 

Doel van deze bijeenkomst was: te onderzoeken welke bijbelse en theo- 
‚gische kwesties in dit onderwerp vervat waren. Een eerste studie- 
ocument werd samengesteld 3, en tevens werd de aanbeveling gedaan, 
t een speciale commissie de bestudering van dit thema ter hand zou 
men. 

Het studiedocument van 1956 zou dienen als vertrekpunt voor verdere 
scussies en het document van 1957 ontleende er zijn structuur aan. 

‚De vergadering te Arnoldsheim richtte in het Bulletin 4 de volgende 
agen tot degenen, aan wie dit onderwerp ter harte ging: 

a) dat alwie bezig was met het bestuderen van een of ander aspect van 
t probleem, en met de Commissie zou willen samenwerken, laatst- 
noemde zou willen inlichten over zijn speciale interesse-sfeer, en over 
gen en andere publikaties m.b.t. dit onderwerp; 

‚b) dat bijbelgeleerden en theologen, die in de komende twee jaar met 
Afdeling zouden willen samenwerken, reacties betreffende het docu- 
ent van 1956 zouden doorzenden naar dr. Hans H. Harms, Geneve. 


4. Het Studie-docwment van 1956 


In de inleiding wordt het doel van de studie als volgt omschreven 5: 

a) het bevorderen van studies en oecumenische discussies tot beter 
egrip van de Kerken onderling; van ons geloof en van de eisen die dat 
sluit; 

5) het onderwerp verschaft een groot onderzoekingsterrein, met als 
el om op een nieuwe wijze de betekenis van de grote gegevens van het 
angelie voor onze eigen situatie te zien; 

c) het theologische werk, begonnen i.v.m. het hoofdthema van de 
sembly van Evanston, vooruit te helpen, vnl. in verband met de be- 
ekking die er is tussen de eschatologische verwachting en ons tegen- 


bid. 
Ché Lovdship of Christ over the World and the Church. Study Documents, Geneva, 
vision of Studies-World Council of Churches, (1957), 5-13. 
ulletin 2 (1956) no. 1, blz. 5. 
he Lordship of Christ over the World and the Church. Study Documents, 5-6. 
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woordig leven. Het moeilijkste, en onopgeloste, probleem van de diséussik 
te Evanston: de betrekking van het leven van de christen en de Kerk in 
de wereld, tot de Heer die is en die zal komen, zal veel studie vragen; | 

d) de verhouding Kerk / wereld is bepalend voor vele oecumenische 
problemen; de meest omvattende en zekere kijk op de eigenlijke verhou- 
ding van Kerk en wereld ligt in de bevestiging dat Jezus Christus dé 
Heer is over beide. 


Hierna volgt een uiteenzetting van het thema: The Lordship of Chi 
over the World and the Church. Na twee voorafgaande opmerkingen wordt 
aanbevolen de studie te concentreren op de volgende onderwerpen: | 

1. Wat wordt bedoeld met de „„wereld’'? 

2. Welk is het verband tussen de Heerschappij van Christus over dl 
wereld en de zending van de Kerk tot alle naties? 

3. Hoe is de scheppende Heer-schappij van God, die de wereld oordeelt 
en ondersteunt, betrokken op de Verlossende Heerschappij van God, die 
gekomen is in Jezus Christus? dl 

4. Wat wordt bedoeld met Christus’ overwinning op de ‚„machten’’? 
Hoe kunnen wij hieraan betekenis geven in de moderne wereld? | 

5. Hoe maakt God gebruik van de tegenstand van zijn vijanden en de 
ongehoorzaamheid van zijn eigen volk om zijn doeleinden te bereiken} 

6. Wat betekent de Heer-schappij van Christus over de wereld t.a.v, 
de wijze waarop de Kerk haar profetische zending uitoefent, en t.a.v 
de inhoud van haar boodschap aan de wereld? | 

7. Welke is de getuigenis van de Kerk t.a.v. de Heerschappij van 
Christus en de diensten die Zij bewijst aan de mens in nood? 

8. Welke is de getuigenis t.a.v. de Heerschappij van Christus die dé 
Kerk kan afleggen aan de wereld door gebed, lijden, en vastberaden, 
geduldige lijdzaamheid? 


5. De stand van zaken in 1956 


Aan het Centraal Comité van de Wereldraad van Kerken, in vergade 
ring bijeen te Galyatetö, Hongarije, van 28 juli-5 augustus 1956, deed de 
studie-afdeling verslag over het verloop van de werkzaamheden *. 1 | 

Op aanbeveling van de Afdelings-commissie stemde het Centraal Comité 
in met het volgende voorstel: 

— dat een Commissie van vijfentwintig bijbelgeleerden, theologen en 
leken wordt aangewezen ter bestudering van dit thema. Deze Commissië 
zou bijeen moeten komen in de lente of zomer van 1957, en haar werk; 
indien mogelijk, in twee jaar voltooien. Zij zou een voorlopig rapport 
moeten uitgeven bij haar eerste bijeenkomst, en een eindrapport bij de 
beëindiging van haar werk; | 

— dat de Zeereerw. Heer kanunnik Alan Richardson werd gevraagd! 
om als voorzitter van deze Commissie te fungeren en dat andere lede: 
worden aangewezen door de voorzitter van de Studie-afdeling en door dé} 
functionarissen van het Centraal Comité; 

— dat alles wordt gedaan om gebruik te maken van de verspreide deels: 
name van losse personen en groepen van geleerden. In verband hiermegs 
» Minutes and Reports of the Ninth Meeting of the Central Committee of the World | 


Council of Churches, Galyatetö, Hungary, July 28-August 5, 1956. Geneva, World 
Council of Churches, (1956), 11-12. 
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oet het document van de consultatie te Arnoldsheim het voornaamste 
tudie-instrument zijn tijdens het eerste jaar. 


6. Werkzaamheden in 1957 


‚ Voor het jaar 1957 waren twee bijeenkomsten gepland. De eerste werd 

phouden, op het Oecumenische Instituut te Bossey (Zwitserland) van 

3-27 april, de tweede op de Yale Divinity School te New Haven in de 

\erenigde Staten van 16-20 juli. Het was gebleken, dat er een grote 

elangstelling voor deze studie bestond, ook van Rooms-katholieke zijde, 

raar eên „werkelijk representatieve groep. het onderwerp heeft over- 
enomen en reeds belangrijke bijdragen heeft uitgewerkt’ *. 

‚De Commissie, die met betrekking tot dit onderwerp benoemd werd, 
staat uit eenentwintig leden. Hiervan is de Zeereerw. Heer kanunnik 
an Richardson uit Nottingham (Eng.) voorzitter en dr. Hans H. Harms 

it Genève (Studie-afdeling van de Wereldraad van Kerken) secretaris. 


7. Het Studie-docwment van 1957 


‚Het in 1957 samengestelde studie-document vertoont veel gelijkenis 
iet dat van 1956. Opgemerkt dient te worden, dat hoofdstuk 2 van het 
ocument van 1956 in dat van 1957 de vijfde plaats kreeg, en dat de 
ndere hoofdstukken dienovereenkomstig vernummerd werden. Ver- 
lgens zijn er veranderingen aangebracht in de titels van de hoofd- 

ukken 6, 7 en 8, terwijl hoofdstuk 6 een wezenlijke verandering heeft 
ndergaan. Wij wijzen hier speciaal op, omdat het onderwerp van het 
pngres van de V.S.T.F., nl.: De kyrale waardigheid van Christus in de 
rkondiging aan de wereld, nauw aansluit bij hèt zesde hoofdstuk van 
et document van 1956. 

Het tweede document is, zoals dat van 1956, verdeeld in acht hoofd- 
rukken, waarbij van de eerste vijf dus alleen de volgorde verschillend is. 
e overige luiden als volgt: 

6. Welk verband ligt er tussen de Heerschappij van Christus over de 
ereld en de taak van de Kerk in het sociale, politieke en culturele leven? 
7. Hoe oefent Christus zijn Heerschappij uit in de diensten, welke de 
erk bewijst aan mensen, die in nood verkeren? 

8. Hoe oefent Christus zijn Heerschappij uit door het gebed, het lijden 
de standvastige, geduldige lijdzaamheid van zijn Kerk? 


De studie bracht tot op heden punten van een grote overeenkomst aan 

st licht. Maar men zal er, vnl. in de hoofdstukken 2, 4 en 6 ook kwesties 

aantreffen, die „geenszins duidelijk zijn, zelfs niet voor hen, die een- 

lfde levensopvatting hebben, en nog minder voor de oecumenische 
meenschap’ 2. 

Voor het jaar 1958 was een voltallige vergadering van de Commissie 

orzien. Ons bereikten echter hierover tot nu toe geen nadere berichten. 

p. drs. E. TH. VAN MONTFOORT A. A. 
hoofdredacteur van „Het Christelijk Oosten 
en Hereniging’ 
‘mutes and Reports of the Tenth Meeting of the Central Committee of the World 
uncil of Churches, Yale Divinity School, New Haven, Rr U.S.A, July 30- 


gust 7, 1957. Geneva, World Council of Churches, (1957), 1 
he Lordship of Christ, 5. 
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De betekenis van Calvijn voor de Zending en de Missiologie 


Het ! valt te verwachten, dat gedurende het jaar 1959 verschillende 
publikaties het licht zullen zien, die betrekking hebben op de betekenis 
van Calvijn voor de verschillende sectoren van het kerkelijke leven en de 
theologie. Op de 10e juli van het komende jaar zal immers de geboorte 
van Calvijn, voor 450 jaar, worden herdacht, terwijl 5 juni 1959 de her- 
denkingsdag is van de stichting van Calvijns theologische academie in 
Genève, waarvan Beza de eerste rector werd, 400 jaar “geleden. 

Een korte beschouwing over de betekenis van Calvijn voor de zending 
en de missiologie mag daarbij naar mijn mening niet ontbreken. Temeer 
niet, omdat deze betekenis, ook onder de volgelingen van Calvijn, nog? 
maar al te vaak, hetzij uit onkunde, hetzij uit slaafse navolging van 
vroegere, ten dele Roomse auteurs, geringer wordt geacht dan ze mi. in 
werkelijkheid is geweest en nog zou kunnen zijn. | 

Juist in onze tijd, nu de zending over de gehele wereld in vele opzichten 
in een critieke situatie verkeert, nu de zending niet alleen met allerlei 
problemen te worstelen heeft, maar (naar een woord van Prof. Freytag 
op de jongste conferentie van de Internationale Zendingsraad in Ghana) 
zèlf tot een probleem geworden is ?; nu de namen ‘zending’, ‘zendeling: 
en ’zendingsterrein’ in vele van de zgn. 'jonge’ kerken in Azië en Afrika 
in discrediet zijn geraakt, omdat ze hen teveel aan de tijd van het 
Westerse imperialisme herinneren (ondanks de op de wereldzendings- 
conferentie van Whitby in 1947 algemeen geaccepteerde term van 
‘partners in obedience’); nu men de ’zendingseeuw’ wil vervangen doof 
‘de eeuw van de oecumene’ en zich begint af te vragen of de Internationale 
Zendingsraad nog wel reden van bestaan heeft naast de Wereldraad va 
Kerken; nu het dus niet alleen meer gaat om de vraag wat de taak en het 
doel der zending is, maar om de vraag of de zending zelf nog wel bestaanss 
recht heeft, of we de zending maar niet zouden moeten vervangen doof 
‘interchurch aid’ of iets dergelijks, m.a.w. om de vraag wat zending t 
en hoe we de verhouding tussen kerk en zending moeten zien, nu is er alle 
reden, als ‘issus de Calvin’ terug te grijpen naar de geschriften van Calvijn, 
die in tijden, welke met de onze veel overeenkomst vertonen, in het licht 
van Gods Woord naar een oplossing heeft gezocht voor het bepalen van 
een vaste koers voor de kerk van zijn dagen. 

Eén van de muurschilderingen van Marius Richters in ons Zendingse 
seminarie in Baarn heeft deze gedachte in beeld gebracht: achter een 
jonge zendeling staat Calvijn, die over de schouder van de missionair 
predikant heen met zijn hand wijst naar de open bijbel als de onfeilbare 
gids voor de prediking en voor de koersbepaling van de zending. 

Maar, zult u misschien vragen, heeft Calvijn zich wel ooit over de 
zending uitgesproken of iets voor de zending gedaan? Velen ontkennen dits 


* Rede, uitgesproken bij de opening van de tweede cursus van het Zendings 
seminarie te Baarn op 2 oktober 1958. In verband met de publikatie zijn enkele 
En in de tekst aangebracht (m.n. in de inleiding) en enkele noten toege 
voeg: 
? ‘Naar Nieuwe Wegen van gehoovzaamheid’, De Ghama-conferentie van de Ink 
Zendingsvaad van 28 dec. 1957-8 jan. 1958, door mr. S. C. Graaf van Randwijck 
en dr. ĳ Blauw, blz. 19. 
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Nicht bloss die Missionstat, sondern selbst den Missionsgedanken in dem 
inne, wie wir ihn heute verstehen, vermissen wir bei den Reformatoren’, 
chrijft Gustav Warneck in zijn Abriss einer Geschichte der protestantischen 
Iissionen *, in navolging van Drews ? en vele anderen. 

Geen wonder, dat, wanneer de grootmeester der protestantse zendings- 
etenschap iets dergelijks poneerde, niet alleen een groot aantal protes- 
anten hem dit naspraken % maar ook rooms-katholieke auteurs het ont- 
aken van het zendingsbewustzijn in de protestantse kringen van latere 
jd aan de invloed van roomse missie-activiteiten en roomse publikaties 
p dit gebied gingen toeschrijven 4. Warneck beweerde immers, dat niet 
lleen de pas ontdekte heidenwereld buiten het gezichtsveld van de 
lervormers lag, maar dat ook ’theologische Grundanschauungen sie 
aran hinderten ihrer Tätigkeit und selbst ihrem Gedanken eine Missions- 
chtung zu geben’ 5. 

Latourette wijdt in zijn zevendelig standaardwerk over de zendings- 
eschiedenis ® dan ook nauwelijks een enkele regel aan Calvijn; Praamsma 
oemt in zijn biografie van Calvijn ? nergens het woord zending, en in het 
ch in vele opzichten zo volledige werk van Myklebust over de geschie- 
enis van de missiologie 8 wordt de naam van Calvijn zelfs niet genoemd. 

De meeste auteurs, die over Calvijn en de zending geschreven hebben, 
epalen zich er dan ook gewoonlijk toe de redenen op te sommen, die het 
erklaarbaar moeten maken, waaròm de Hervormers niets aan de zending 
ebben gedaan en waarom ze er zelfs in hun gedachten niet aan toe zijn 
ekomen. De protestanten konden geen zendingsactiviteit ontplooien, 
gt men dan, omdat ze niet, zoals de roomse landen Spanje en Portugal, 
oloniën bezaten. De Hervormers hadden het ook veel te druk met de 
estrijding van de roomse kerk en met de opbouw van het eigen kerkelijke 
ven in vele landen van Europa, terwijl ze bovendien in de meeste landen 
og aan allerlei vervolgingen bloot stonden. Ze beschikten ook niet over 
ndelingen zoals de roomse kerk met haar vele kloosterorden. Bovendien 
aren ze van mening, dat de apostelen het evangelie al aan de heidenen 
} de gehele wereld hadden verkondigd, en dat de overheid hier vooral 
n taak had, terwijl in de praktijk de vorsten niet in de zending geïnte- 
sseerd bleken te zijn. 


8. Aufl., Berlin 1905, S.7. 

P. Drews, Die Anschauungen veformatovischer Theologen über die Heidenmission. 
f. prakt. Theol. XIX, 1897, S. 1 ff. 

Vgl. bijv. W. Köhler, Reformation und Mission, Schweiz. theol. Z., 1911. C. Mirbt 
hrijft zelfst in een brochure over Mission und Reformation (Gütersloh, 1917, S. 4) 
nan kann) eine Geschichte der Reformation schreiben, ohne das Wort Mission zu 
brauchen’, al ontkent hij niet, dat de latere protestantse zending in de Hervor- 
ing wortelt en daaraan haar kracht ontleent. 

M. Galm, Das Erwachen des Missionsgedankens vm Pvotestantismus der Niederlande, 
. Ottilien 1915, S. 28ff., 76. Zelfs J. C. Hoekendijk heeft zich blijkbaar aan de 
invloeding door deze beweringen niet kunnen onttrekken. In ‘The Call to 
vangelism’ (L.R.M., april 1950, p. 170) verklaart hij tenminste, dat het wel zeker 
dat Voetius zijn idee van de plantatio ecclesiae als doel van de zending aan het 
ooms-katholicisme heeft ontleend. 

Warneck, a.a.0., S. 7f. 

K. Scott Latourette, A history of the Expansion of Christianity, London, 1938-'47. 
L, Praamsma, Calvijn, Wageningen z.j. 

). G. Myklebust, The Study of Missions in Theological Education, I, II, Oslo, 
55-1957. 
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En zo zouden er nog veel meer redenen te noemen zijn, die op zichzelf 
ook niet onjuist zijn, en die ook wel verklaren kunnen waarom we in de, 
geschriften van de Hervormers zo weinig over de zending horen, maar die 
toch niet de plaats mogen innemen van een positieve beschrijving van de! 
zendingsgedachten, voorzover die bij de Hervormers te vinden zijn h 
En bij Calvijn ontbreekt niet alleen de zendingsgedachte niet, maar hij is. 
ook tot de zendingsdaad gekomen, zodra de weg daarvoor geopend werd. 


Met die zendingsdaad bedoelen wij natuurlijk het zendingswerk van de) 
Franse Hugenoten, die in 1555 onder leiding van De Villegaignon naar 
Brazilië waren uitgeweken, en waarvan Reverdin verleden jaar een op: 


| 


1 Voor LUTHER moge ik hier verwijzen naar K. Holl, Luther und die Mission, Ges. 
Aufs. III, 1928, S. 234-243; naar de studie van Werner Elert in zijn Morphologie des) 
Luthertums, 1. Bd., M nchen, 1931, S. 336-351 (met uitvoerige literatuuropgave); 
naar The Lutheran Reformation and the Jews van A. K. E. Holmio, Michigan, 1949; 
en in het algemeen naar W. Holsten, Reformation und Mission, Arch. f. Refor-) 
mationsgesch., xLriv, 1953, S. 1-32. Hoewel Luther in de ontplooiing van zijn) 
zendingsgedachten geremd werd door de boven reeds vermelde factoren en boven- 
dien door zijn idee van de ’spontane uitbreiding’ van het Evangelie, vinden we bij 
Luther toch talloze uitspraken, die de eindconclusie van Elert rechtvaardigen, da’ 
de lutherse zending van de 19e en de 20e eeuw geen produkt was van rooms 
katholieke of calvinistische stimulansen, ‘sondern der endgültige Durchbruch des 
Missionsgedankens Luthers in dem nach ihn benannten Teil der Christenheit.… 
(Aar OMS NSS) 


Bucer, wiens invloed Calvijn in Straatsburg heeft ondergaan, had een opeù 
oog voor de activering der gemeente voor de zending. Hij legde in zijn preken em 
publikaties sterke nadruk op de komst van Gods Koninkrijk mede door de arbeid 
der gelovigen. Hij was, meer dan de meeste andere Hervormers, overtuigd van de 
noodzaak, dat de apostolische taak door de kerk aller eeuwen moet worden voltooid.) 
Hij dacht daarbij aan het zendingswerk onder heidenen, joden en islamieten, maar) 
concentreerde zich toch vooral (o.a. in verband met Rom. 9-11) op de jodenzending, 
zowel in Von der waven Seelsovge als in De Regno Christi. Bucers geschriften vormen, 
dan ook de beste weerlegging van Warnecks bewering, dat zelfs de zendings 
gedachte bij de Reformatoren ontbrak. Het is ook niet juist, zoals telkens weet, 
wordt beweerd (bijv. door Warneck, a.a.0., S. 7, en vrij recent door Myklebust 
0.c., p. 37), dat dit appèl op de gemeente in de kring der opposanten tegen Rome 
het eerst door Erasmus werd neergeschreven in zijn Ecclestastes sive de ratione) 
concionandì van 1535. Want wel verscheen Bucers Von der waren Seelsorge pas in 


1527. Men zie over hem J. W. van den Bosch, Martinus Bucer en de Zending: 
Ger. Theol. Tijdschr. juli 1929, april 1930, maart en april 1933 en september 19364 
en G. J. van de Poll, Een Hervormer over de Zending en de Joden, in Woord eù 
Dienst, 7 en 14 mei 1955. Zie ook H. Frick, Die evangelische Mission, 1922, S. 41-505 
W. Holsten, Christentum und nichtchristliche Religion nach der Auffassung Bucersg 
in Das Evangelium und die Völker, 1939, S. 9-72, inzonderheid S. 63ff.; en RGG 3 
s.v. Bucer. Terecht komt dr. J. C. Gilhuis in Stelling XIII (te verdedigen bij zijn 
promotie in 1955) op tegen de bewering van dr. H. R. Boer (Pentecost and the} 
missionary witness of the Church, 1955, p. 17f.), dat ‘even Bucer did not free 
himself from the Reformation conception that the Great Commission was limited 
to the apostles’. 


Ook zwinerr heeft de zendingsroeping der gemeente gezien en de plicht van de 
kerk om ‘mannen uit te zenden, wier plicht het is om, evenals vroeger de apostelen, 
onder de ongelovigen te leven en hen tot het geloof te bekeren’. Eveneens Zwinglis 
opvolger als hoogleraar in de theologie te Zürich, BIBLIANDER (vgl. J. W. van deù 
Bosch, Zendingsgedachten wit den tijd der Hervorming, Lichtstralen op den akkef 
der wereld, 1941, afl. 4; J. L. Brutsch, La pensée missionaire dans le Protestantism& 
de Luther à Zinzendorf, Genève, 1946). 
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auwkeurig bronnenonderzoek berustende beschrijving gegeven heeft *. 
Wel heeft Frick indertijd i in zijn werk over de protestantse zending ? 

eze zendingsonderneming ‘propaganda’ in plaats van ‘zending’ genoemd, 
naar deze gehele onderscheiding is vrij willekeurig. Praktisch komt het 
r op neer, dat Frick alleen wat van Lutherse zijde ondernomen werd tot 
je zending rekent, terwijl hij alles wat door de Rooms-katholieken en de 
alvinisten gedaan werd propaganda noemt. 

Warneck betwijfelt echter ook, of het hier wel om zending onder de 
eidenen ging; bovendien acht hi het niet helemaal zeker, dat Calvijn 
ier zóZeer bij betrokken was, dat we deze onderneming een zendingsdaad 
jan Calvijn mogen noemen 3. De predikanten Richer en Chartier, die 
net enkele theologische studenten uit Genève waren uitgezonden, op 
jerzoek van de uitgeweken Hugenoten, zouden immers even goed of 
isschien wel uitsluitend kunnen zijn meegegaan met het oog op de 
eestelijke verzorging van deze Hugenoten zelf. Warneck geeft wel toe, 
lat Richer kort na zijn aankomst in Brazilië schreef, dat men ook het 
oel had, de inheemse heidenen voor Christus te winnen; maar Richer 
Ehreef ook, dat de heidenen daar zo wild waren en geestelijk zo afge- 
ompt en hun taal zo moeilijk, dat ze geen hoop hadden, dat het tot 
verkelijke Evangelieprediking onder hen zou komen *. Warneck gaat er 
jaarom van uit, dat er van een realisering van deze zendingspoging, 
esteld dat deze er inderdaad geweest is, in ieder geval niets gekomen is 5. 
| Nu is uit de briefwisseling van Richer en Chartier $ echter wel duidelijk, 
jat men naast de verzorging van de Hugenoten zelf wel degelijk ook het 
oornemen had het evangelie onder de heidenen te verkondigen. 'Laat 
ns hopen’, zo schrijven zij aan Calvijn, ’dat spoedig van hier grote 
emeenten kunnen uitgaan om de lof van God te verkondigen en net rijk 
an Christus uit te breiden’. Ze spreken de hoop uit, dat de jongelui, die 


O. Reverdin, Ouatorze Calvinistes chez les Topinambous, Histoire d'une MuSSTON 
ned au Bvésil (1556-1558), Genève, 1957. Men zie voorts over deze expeditie 


héod. de Bèze, Histoire eccléstastigue des Eglises véformêes au voyaumse de Fvance, 
580, ed. Margial, Lille, 1841, T. 1, p. 100 suiv.; W. Schlatter, Calvin und die Mission, 
v. Miss. Mag., 1909, S. 333ff.; H. Beets, Tviwmfen van het Kruis, Grand Rapids 
14, blz. 76vv.; G. Baez-Camargo, The earliest Protestant Missionary Venture in 
latin America, Church History XXI, 1952, p. 135f.; J. van den Berg, Tragedie 
1 de kust van Brazilië, De Heerbaan XI, 1958, nr. 4, blz. 179 vv. 


‚H. Frick, Die evangelische Mission, Uvsprung, Geschichte, Ziel, Bonn und Leipzig 
22. 

“Wir wissen nicht’, schrijft hij in zijn Abriss der Geschichte der protestantischen 
lissionen, S. 22, “wieweit er selbst bei dem Unternehmen sich beteiligt hat; aber 
elbst wenn es wahrscheinlich gemacht werden kann, dass die Prediger mit Zu- 
| immung Calvins ausgesandt worden sind, so fehlt der Beweis, dass der Genfer 
teformator eine selbständige H eidenmission beabsichtigte’. ! 

Men zie voor de correspondentie van De Villegaignon, Richer en Chartier aan 
alvijn: Corp. Ref. XLIV, ep. 2609, 2612 en 2613. De eerste brief van Richer (nr. 
09) is niet aan Calvijn gericht, maar aan een onbekende in Genève en gedateerd 
maart 1557. De brief nr. 2613 is door Richer en Chartier beiden ondertekend en 
el aan Calvijn gericht. Deze brief is gedateerd 1 april 1557, dus één dag later. De 
ief nr. 2612 is van De Villegaignon, de leider van de expeditie; hij vertelt hier 
n hun belevenissen tot 31 mrt. 1557, de datum van de brief. De brieven van 
alvijn zelf, waarop de bovengenoemde brieven ten dele een reflectie zijn, zijn 
laas verloren gegaan. 

‘Zu einem ernstlichen Missionsversuche ist es jedenfalls nicht gekommen’, 
Varneck, a.a.O., S. DD 

Zie boven, aantekening 4, 


sd 


De Villegaignon liet opleiden, spoedig de inheemse talen voldoende zull 
beheersen om het evangelisatiewerk onder heidense bewoners van hij 
vaste land van Brazilië, het ‘antarctische Gallië’ (= Frankrijk), ter na 
te nemen. Dat het van meet af aan in hun voornemen lag om zending 
werk te beginnen onder de Braziliaanse heidenen, blijkt ook wel uit hi 
feit, dat op de drie schepen, waarmee Chartier en Richer in novemb 
1556 naar Brazilië voeren, opzettelijk een aantal jongens meegenom 
werden, omdat die gemakkelijker de taal van de inheemsen zouden kunn: 
leren dan de oudere predikanten. 

Trouwens, één van de Franse kolonisten, die met Richer en Charti 
meegegaan waren, nl. Jean de Léry, later zelf predikant in Frankrij 
heeft een uitvoerig reisverhaal opgesteld *, waarin hij niet alleen vermeld 
dat de kerk van Genève op de aanvankelijke gunstige berichten Go 
dank betuigde voor de ‘amplification du regne de Iesus Christ en pais 
lointain, mesme en terre si estrange et parmi une nation laquelle voir 
ment estoit du tout ignorant le vray Dieu’ % maar ook uitdrukkelijk a/ 
één van de drijfveren voor de expeditie het verlangen noemt om aan c/ 
inheemse bevolking van Amerika het evangelie te brengen. Hij beschrij 
vrij uitvoerig dit zendingswerk onder de Indianen, nadat ze door L 
Villegaignon (die verraad pleegde aan de protestantse zaak, door tot c 
Roomse Kerk over te gaan) van het eiland voor de Braziliaanse kus 
waar de Hugenoten zich gevestigd hadden, verdreven waren. De Lér 
heeft zich zeer ingespannen de taal van de "Topinambous’ te leren, zoa, 
wel blijkt uit een woordenlijst, die hij in zijn reisbeschrijving opneem 
Hij heeft hun verteld van de Schepper, die zij moesten verheerlijken, e 
dat zij de boze geesten niet behoefden te vrezen, wanneer zij zich tc 
God bekeerden. 

Op grond van dit alles mogen wij zeker van een zendingsdaad spreken ! 
En wat nu het aandeel van Calvijn betreft, boven heb ik reeds vermelc 
dat Calvijns brieven aan De Villegaignon, Richer en Chartier verloren zij 
gegaan. Maar uit de brieven van deze réfugiés zelf blijkt duidelijk, ho 
nauw Calvijn bij deze gehele onderneming betrokken is geweest en ho 
hij van meet af aan met hen heeft meegeleefd. Zij vragen dan ook zij: 
voorbede, ‘opdat God het gebouw van Christus dat op dit einde de 
aarde begonnen is, moge voltooien’ en ‘dat dit Edomietenland eenmaa 
het eigendom van Christus zal worden’. De Villegaignon, die zich vroege 
al tot Calvijn gericht had met het verzoek, hem protestantse koloniste: 


\ 
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1 Histoire d'un vovage faict en la terre de Bvesil autvement dite Amerigue, ed. 157% 
1585, 1594, 1600. 

2 Aangehaald door W. F. Dankbaar in zijn artikel over Het apostolaat bij Calvijn 
Ned. Theol. Tijdschr. IV, 1949-50, blz. 189. 2 

3 Zo doet E.‚ Doumergue dan ook in het vierde deel van zijn standaardwerk ove 
Calvijn (Jean Calvin, Les hommes et les choses de son temps, t. IV, p. 454), waar h 
verklaart: ’Il est incontestable que la première tentative misisonaire a eu lieu e 
1556, avec l'expédition de Villegagnon au Brésil’. Zo spreken ook Reverdin e 
Baez-Camargo resp. van ‘une mission genevoise’ en 'the earliest Protestant mis 
sionary venture’ (zie boven noot 1 op blz. 47); en dr. Dankbaar bezigt herhaaldelij 
de woorden ’missionair’ en ‘zending’, wanneer hij in zijn artikel over het apostolaa 
bij Calvijn van deze expeditie melding maakt. De drie Hugenoten, die De Ville 
gaignon na zijn verraad van een rots in zee liet werpen, Pierre du Bordel, Matthie 
Vermeil en Pierre Bourdon, noemt hij 'de eerste martelaren der gereformeerd 
zending’ (a.a., blz. 188). k 
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: sturen, heeft later ook Chartier vanuit Brazilië naar Calvijn gezonden 
fm diens oordeel te vragen over verschillende punten, waarover verschil 
He mening was ontstaan. Dat achteraf gebleken is, dat dit van De 
Millegaignon slechts een voorwendsel was om Chartier kwijt te raken, 
tmdat hij op het punt stond over te gaan naar de Roomse Kerk, doet niets 
f aan de betekenis van dit bewijs voor de vooraanstaande plaats, die 
ie volgens deze Hugenoten in heel deze expeditie innam *. 

Zelfs van roomse zijde wordt dan ook tegenwoordig erkend, dat de 
xpeditie onder De Villegaignon als een bewijs mag worden gezien van 
alvijns zendingsbelangstelling 2 

Nog veel duidelijker blijkt deze positieve instelling van Calvijn tegen- 
ver de zending echter uit verschillende uitspraken in de ’Iustitutie’ en 

zijn commentaren. 

Dat de apostelen de taak hadden om het evangelie in de gehele wereld 

prediken, is voor Calvijn duidelijk. N.a.v. Marc. 16:15 schrijft hij in 
e Institutie (IV, ii, 4): Hun worden geen vaste grenzen gesteld; maar 
e gehele wereld wordt hun aangewezen om haar te brengen tot gehoor- 
aamheid aan Christus: opdat zij, het evangelie overal ter wereld, waar 
e maar kunnen, verbreidend, zijn Koninkrijk overal oprichten.” Zo 
lantte ook Paulus’ volgens Calvijn ‘overal kerken, waar de naam des 
deren nog onbekend was’. De apostelen moesten 'als de eerste bouw- 
neesters der kerk haar fundamenten in de ganse wereld leggen’. Dat is 
e specifieke legatio van de apostelen, verklaart Calvijn in zijn commen- 
aar op 1 Cor. 12:28. Zij hebben daarvoor een ‘buitengewoon ambt’ 
ntvangen, een munus extraordinarium. Dat ambt was volgens Calvijn, 
venals dat van de profeten en van de evangelisten, geen blijvend ambt 
Inst. IV, ij, 4), maar ‘alleen voor die tijd, waarin kerken opgericht 
noesten worden, waar er tevoren geen geweest waren’. 

Betekent dit nu, dat het zendingswerk reeds door de apostelen was 
erricht, zodat er voor de kerk van latere tijd geen taak meer over bleef? 
nderdaad deelt Calvijn met Luther en verschillende andere hervormers 
le mening, dat in principe de zendingsopdracht in de apostolische tijd 
eeds is vervuld® ’Wij weten’, schrijft hij in zijn commentaar op 
Calvijn schrijft trouwens zelf, in de enige brief van zijn hand over deze zaak, die 
ewaard is gebleven (nl. aan Farel, gedateerd 24 februari 1558, Corp. Ref. XLV, 
p. 2814), dat De Villegaignon mee door hem naar Amerika gezonden was, 4d nobis 
vissus. ‘Intens leefde Calvijn met deze zendingspoging mee’, schrijft dr. Dankbaar 
a zijn biografie van Calvijn (Nijkerk z.j., blz. 174). 

Zo verklaart bijv. de bekende roomse missioloog André V. Seumois in zijn Jx- 
voduction à la Müissiologie, Schöneck-Beckenried, 1952, p. 22, noot 33: ’Il serait 
exact de prétendre que les chefs de la réforme protestante étaient opposés à l'idée 
issionaire... Cette idée est assez nettement affirmée par Zwingli et Butzer, et elle 
st claire… chez Calvin, puisqu'’il envoya des missionaires au Brésil. Zo ook 
. M. Lenhart, Die Anfánge der pvotestantischen Amerikamission im 17. Jalw- 
undevt, Zeitschr. f. Missionswiss. 1926, S. 274ff. Men zie ook: F. Rousseau, L'idée 
vissionaive aux XVIe et XVIIe siècles, Paris, 1930; en J. Schmidlin, Refor- 
ration und Gegenveformation in ihvem Verhältnis zur Mission, Zeitschr. f. Missions- 
Ass. OLON Zoi 

In verband daarmee lezen we bijv. in de Confessio Helvetica posterior van 1562, 
ie mede onder invloed van Calvijn werd opgesteld: ‘De apostelen vergaderden 
erschillende kerken in heel de wereld. En waar die reeds aanwezig waren hield het 
mbt der apostelen op en zijn de herders, ieder in zijn eigen kerk, hen opgevolgd’. 


ie E. F. K. Müller, Die Bekenntnisschriften der veformierten Kirchen, Leipzig, 
003,SH201 
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Ps. 22:28, dat Christus snel als een bliksemstraal van het Oosten naat 
het Westen is doorgedrongen om alom de heidenen tot de kerk te 
brengen’. 
Maar dit betekent voor Calvijn toch niet, dat er voor de kerk van latere 
tijd geen zendingstaak meer is overgebleven. Uitdrukkelijk verklaart hij 
n.a.v. Jes. 45:22 en 23, waar God zegt: “Wendt U tot Mij en laat u vers 
lossen, alle einden der aarde, want Ik ben God en niemand meer...” 
wanneer Christus de rechterstoel zal beklimmen om de aarde te richten, 
zal voltooid worden, wat begon bij de aanvang van het Evangelie en wat 
voor onze ogen nog heden voortgaat.’ En in verband daarmee spreekt hij, 
in zijn commentaar op Mal. 4:3 als zijn mening uit, dat God wil dat het 
evangelie overal verbreid wordt, dat het heden nog op weg is en dat het, 
Rijk van Christus nog niet voltooid is. | 
God wil, dat aan alle mensen zonder uitzondering het evangelie wordt 
gebracht, zegt hij in zijn verklaring op 1 Tim. 2:3. Met nog meer aandrang 
wekt hij de gemeente van Genève daartoe op in een preek over Deut, 
33 :18v. met deze woorden: ‘we moeten met al wat in ons is alle mensen} 
ter wereld tot God trekken, opdat Hij eenparig door allen worde aans 
beden en gediend, En inderdaad’, zo gaat hij verder, (en het is alsof wij 
dan de stem van Bucer, de voorloper van het Piëtisme, hier bij Calvijn 
beluisteren) ’indien er enige menselijkheid in ons is, moeten we dan niet, 
als wij de mensen ten verderve zien gaan, zolang ze niet tot de gehoor 
zaamheid aan God gebracht zijn, bewogen worden door medelijden om, 
hun arme ziel van het verderf te redden en hen te brengen op de weg 
des heils?’ 
’Zo veel mensen er op de aarde zijn,’ schrijft Calvijn in een andere 
preek over Deut., ‘allen zijn uw naasten... God heeft niet één mensenras 
uitverkoren, Hij heeft niet Zijn dienst tot één bepaald land beperkt, maars 
de muur is doorgebroken, zodat er nu geen Joden of Grieken meer zijn. 
Proberen wij daarom, zoveel het aan ons ligt, aan de zielen van zulke 
mensen het heil en aan hun lichamen het goede te verschaffen’. Hier 
liggen reeds bij Calvijn zending en „„interchurch aid’, zelfs zending en 
Novib dicht bij elkaar *. Maar in ieder geval klinkt de oproep tot de 
prediking van het Evangelie aan alle volken duidelijk door. Wij moeten 
wensen’, zo schrijft hij in het derde boek van de Institutie, in zijn vers 
klaring van de tweede bede van het Onze Vader, 'dat dagelijks dit ges 
schiede, dat God zich de kerken vergadert uit alle streken van de wereld, 
die in getal uitbreide en vermeerdere, met zijn gaven verrijke en wettige 
orde in haar bevestige’ (Inst. III, xx, 42). In deze woorden ligt het gehele 
zendingsprogram van het begin tot het einde besloten. 
Er is volgens Calvijn dan ook wel degelijk sprake van een zekere voort- 
zetting van het apostolische ambt. Wel is hij, evenals de meeste andere 
Hervormers, doodsbang voor de idee van de apostolische successie, e 
huivert hij er daarom voor terug, de zendingsplicht van de kerk vast te 
koppelen aan het zendingsbevel in Matth. 28 2%, maar de zendingsplicht 


1 Zie ook Inst. IL, viii, 32 over de barmhartige Samaritaan. î 
? Dat was ook de reden, waarom Beza zich in 1593 verzet heeft tegen de ideeën 
van Saravia, die eerst in Zuid-Nederland predikant was geweest, later hoogleraar 
in de theologie te Leiden, maar daarna naar de Anglikaanse kerk was overgegaan. 
Mede op grond van Matth. 28 : 19 verdedigde hij het bisschopsambt, inzonderheid 
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lf ontkende Calvijn niet. Zelfs schrijft Calvijn in de Institutie (LV, ii, 4), 
at God ook na. de apostolische tijd met het oog op de uitbreiding van het 
Koninkrijk Gods ‘somtijds apostelen, of althans evangelisten in hun 
laats, heeft opgewekt, gelijk in onze tijd geschied is. Want zulke waren 
odig om de kerk van de afwijking van de antichrist terug te brengen’. 
Vij allen hebben hier volgens Calvijn een roeping. 'Ons wordt geleerd’, 
chrijft hij n.a.v. Jes. 12:5, ‘dat het onze plicht is, overal onder de volken 
rods goedheid bekend te maken. Echter moeten niet anderen vermaand 
n uitgezonden worden, terwijl wij intussen werkeloos blijven zitten, maar 
et betaamt ons, anderen ten voorbeeld voor te gaan’. 

Het waren volgens Warneck echter niet alleen kerkrechtelijke opvat- 
ingen die Calvijn belemmerden een juist inzicht te verkrijgen in de zen- 
ingsroeping van de kerk, maar ook andere theologische beschouwingen *. 
Varneck zal daarbij wel inzonderheid hebben gedacht aan Calvijns pre- 
estinatie-leer. Velen zijn nl. van oordeel, dat, wanneer God reeds van 
euwigheid had vastgesteld wie wèl en wie niet zalig zouden worden, alle 
genselijke zendingsactiviteit haar zin verliest. 

In werkelijkheid is echter de predestinatie-gedachte juist een sterke 
timulans gebleken voor het zendingswerk. Niet alleen bij de latere cal- 
inisten, die zich daardoor juist geroepen wisten tot activiteit voor de 
itbreiding van het Koninkrijk Gods (mede op grond van Rom. 10:14 
n 15), maar ook bij Calvijn zelf. Met instemming haalt hij, wijzende op 
et voorbeeld van Paulus, die ook de predestinatie leerde, het oordeel 
an Augustinus aan, dat we niet weten wie uitverkoren zijn, en dus 
zoeten werken en prediken alsof allen zouden worden gered (Inst. III, 
xiii, 12-14). De predestinatie sluit volgens hem de werkzaamheid van 
e mens niet uit, maar in. Het geloof komt door de prediking tot stand. 
o heeft God het gewild. 'Laat dus de prediking haar loop hebben’, zegt 
alvijn, ‘opdat ze de mensen tot het geloof voere’. En ‘laten we ons be- 
veren, een ieder die ons ontmoet tot deelgenoot aan (onze) vrede te 
aken’. En elders: ‘een christen moet bidden voor de bekering van allen, 
onder daarbij te overwegen hun al of niet uitverkoren zijn.’ 2 

Wel is Calvijn overtuigd, dat we bij alle zendingswerk moeten wachten 
p een duidelijke aanwijzing van God. God moet ons zelf daarbij de weg 
ijzen en de deuren openen. De apostelen bleven in Jeruzalem, schrijft 
alvijn in zijn commentaar op Hand. 8:1, ‘totdat ze door Christus’ eigen 


r zijn hoofdwerk De diversis ministvorum evangelii gradibus, waarvan de Londense 
ditie in 1590 verscheen,en dat men niet ten onrechte wel de eerste protestantse 
issiologie heeft genoemd. Men zie over Saravia: G. Kawerau, Adrian Saravia und 
ine Gedanken über Mission, A.M.Z., 1899, S. 333ff.; M. Galm, Das Erwachen des 
lissionsgedankens am Prvotestantismus der Niederlande, 1915; P. Drews, Die An- 
hauungen veformatovischer Theologen über die Heidenmission, z.f. prakt. Theol. 
ix, 1897; H. A. van Andel, De Zendingsleer van Gisbertus Voetius, Kampen, 1912, 
Iz. 50vv.; H. Kraemer, De kerk in beweging, 's-Gravenhage, 1947, blz. 211 v.; 
. van den Berg, Constrained by Jesus’ Love, Kampen, 1956, p. 23f. 

Vele belemmeringen, die bij andere Hervormers de ontplooiing van de zendings- 
edachte in de weg stonden (in verband met het spoedig verwachte einde van de 
ereld of met de gedachte, dat de zending alleen taak van de overheid zou zijn e.d.) 
inden we bij Calvijn niet, òf ze zijn juist door Calvijn overwonnen, vgl. E. Pfisterer, 
er Missionsgedanke bei Kalvin, N.A.M.Z., 1934, S. 103f. 

Corp. Ref. XXVIII, c. 1659. 
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hand ergens anders heen werden geleid en daardoor de zekerheid hadde: 
dat Hij hun Leidsman was, die met hen mede optrok.’ In zijn uitleggin 
van 2 Cor. 2:12 brengt Calvijn dezelfde gedachte aangaande het door or 
te volgen zendingsbeleid nog iets uitvoeriger naar voren, wanneer h 
zegt: 'de dienstknechten des Heren maken voortgang wanneer hun (de 
gelegenheid (daarvoor) geschonken wordt. De deur wordt gesloten, war 
neer er geen hoop is... Zo zullen wij, wanneer voor ons een gelegenhei 
zich voordoet om te bouwen, het ervoor houden, dat ons door Gods han 
een deur geopend wordt om Christus daar te brengen en dan zullen wi 
aan zulk een milde roeping Gods geen gehoorzaamheid weigeren.’ 
Het komt mij voor, dat Calvijn met ‘het gesloten worden van deurer 
niet zozeer bedoelde, zoals dr. Dankbaar blijkbaar vermoedt *, allerle 
moeilijkheden, waarmee de zending telkens weer te kampen heeft, zelf 
niet de moeilijkheid van levensgevaar voor de zendelingen. Dat heef 
Paulus zelf ook zeker niet bedoeld. Er kunnen zich echter omstandighede: 
voordoen, die het voor de zending onmogelijk maken om het Evangelie t 
brengen, en dan zullen de kerken moeten letten op de vingerwijzing God 
wanneer elders deuren voor de zending opengaan. | 
Hier kan Calvijn ook voor ons een leidsman zijn, zoals hij dat gewees 
is in de dagen vande oprichting der Oost-Indische Compagnie, toen onz 
calvinistische vaderen nog geen halve eeuw na de dood van Calvijn he 
zendingswerk in Indonesië ter hand namen als een realisering van Cal 
vijns zendingsgedachten, zodra de deur voor de zending geopend werd 
De betekenis van Calvijn voor de zending en de missiologie is echte 
groter dan men op grond van de rechtstreekse uitspraken van Calvijn ove 
de zending (die betrekkelijk schaars zijn, al vormen ze een voldoend: 
weerlegging van de bewering, dat de zendingsgedachte bij Calvijn ontbral 
of dat hij zich zelfs tegen de zending zou hebben uitgesproken) zou ver 
wachten. Noch zijn aandeel in de eerste zendingspoging der Protestants 
kerken in Brazilië, noch de boven geciteerde uitspraken vari Calvijn, ool 
al zouden die met nog enkele andere te vermeerderen zijn 2, zouden er on: 
toe kunnen dringen, Calvijn te beschouwen als een belangrijke zendings 
figuur, of in de geschiedenis der protestantse missiologie verder terug t 
gaan dan Voetius of Saravia. 
De betekenis van Calvijn voor de zending en de missiologie is naa: 
mijn mening dan ook niet zozeer gegrond op deze ene zendingsdaad en de 
schaarse uitspraken van Calvijn over onze zendingsroeping, als wel oj 


Gn Dankbaar, Het apostolaat bij Calvijn, Ned. Theol. Tijds. IV, 1949-'50 
Z. . 

2 Men zie daarvoor behalve de reeds geciteerde publikaties van Holsten, Schlatter 
Dankbaar en Pfisterer ook: S. M. Zwemer, Calvinism and the missionary enterprise 
Theology Today VII, 1950, pp. 206ff.; J. v. d. Berg, Calwin's Missionary Message 
The Evang. Quart., July 1950, pp. 174ff.; E. E. Edwards, Calvin and Missions 
Evang. Quart., 1936 en A. Lecerf, Calvin et les missions, Paris, 1923. - 

Ook over de jodenzending is er bij Calvijn weinig of niets te vinden. Sinds einc 
december 1490 woonden er in Genève ook geen Joden meer, zodat Calvijn vrijwe 
niet met hen in aanraking is geweest, heel anders dan Luther en Bucer. Onder de 
verhandelingen van Calvijn is er één, die gericht is aan ‘een zekere jood’ (Ac 
Quaestiones et objecta Judaeì cuiusdam vesponsio, Corp. Ref. XXXVII, 653-674) 
waarin Calvijn 23 vragen van joodse zijde (vooral over de godheid van Christus 
op vrij ruwe wijze beantwoordt, vgl. J. Courvoisier, Calvin et les Juifs, Judaïca II 
1946, p. 203ss. 
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inspiratie, die er van zijn persoon en zijn theologie is uitgegaan óók 
o.v. de zending. 
Hoe weinig Calvijn zich ook over onze zendingsplicht moge hebben uit- 
laten, (hetgeen ongetwijfeld ook aan de omstandigheden te wijten is), 
ch zal niemand, die Calvijns werken gelezen heeft (en ik denk hier 
zonderheid aan zijn Institutie, zijn commentaren en vooral ook aan 
jn brieven) ontkennen, dat Calvijn van een missionaire geest bezield is 
eweest. Wanneer zending in de allereerste plaats is: de proclamatie van 
et koningschap van Christus op alle terreinen van het leven in een van 
od en Zijn woord vervreemde wereld, het getuigen van Christus als de 
ige en volkomen Zaligmaker en van Zijn absolute souvereiniteit over 
e gehele wereld, en de oproep aan alle mensen, zich tot God en Zijn 
ristus te bekeren *, dan is heel Calvijns oeuvre zendingswerk geweest. 
an zijn het niet alleen Richer en Chartier, die mede door hem voor 
endingswerk zijn uitgezonden, maar dan heeft hij honderden zendelingen 
pgeleid op de Theologische Hogeschool in Genève en naar alle landen van 
uropa uitgezonden. Al zijn preken, brieven en verhandelingen zijn dan in 
skere zin zendingsgeschriften geweest, gericht op de herkerstening van 
enève, van Europa, en van heel de wereld, voor zover hij daarmee in 
anraking kwam. 

Calvijn is ook bij uitstek een oecumenische figuur geweest; en van meet 
f aan zijn oecumenisch streven en zendingsactiviteit nauw verbonden 
eweest 2. Er is bijna geen onderdeel in Calvijns theologisch oeuvre, dat 
jet op de een of andere wijze voor één of meer vakken van de missiologie 
an betekenis is, ook al handelt het betrokken gedeelte helemaal niet 
ver de zending. Ik denk aan Calvijns beschouwingen over de absolute 
juvereiniteit Gods, over de taak van de mens, over het heidendom en de 
gemene openbaring, over het karakter en de functie van de kerk, over 
e eschatologie enz. Het zou de moeite waard zijn, om in het komende 
alvijn-jaar de theologie van Calvijn met het oog op haar betekenis voor 
e zending en de missiologie eens nader te bestuderen op de wijze zoals 
jv. Bavinck dit gedaan heeft met betrekking tot het probleem van het 
ligieus besef 3 en Berkouwer t.a.v. de leer van de mens en van de alge- 
ene openbaring in de betrokken delen van zijn Dogmatische Studiën *. 
Juist in onze tijd, waarin de zendingswereld een antwoord zoekt op 
erschillende vragen, die met het wezen en de taak van de kerk in ver- 
and staan (ik denk hier bijv. aan de problemen, die Bishop Newbigin 
an de orde stelt in de nota, die hij aan de secretarissen der Nationale 
endingsraden heeft toegezonden ter bespreking op de staf-vergadering 
an de Internationale Zendingsraad in september van dit jaar), zou een 
rnieuwde bestudering van Calvijns kerkidee ons de richting kunnen 


Vgl. mijn Universaliteit en eigen king in de missiologie, Kampen, 1956, blz. 9. 

Vgl. mijn artikelen Over den nauwen samenhang tussen Zending en Oecumenisme 
De Opwekker, 1934, blz. 197 vv., 268 vv. en 360 vv (waarin met name ook over 
lvijn gehandeld wordt) en voorts: W. A. Visser 't Hooft, Die Mission als ökume- 
scher Tat, Basel, 1941; H. van der Linde, Zending en Oecumene, in De Heerbaan, 
48, blz. 219 vv.; R. Rouse and St. Neill, 4 History of the Ecumenical Movement, 
pndon, 1954, pp. 353ff.; en W. EF. Golterman, Eén Heer, Eén Kerk, Nijkerk, 
56, blz. 20 vv. 

J.H. Bavinck, Religieus Besef en Christelijk Geloof, Kampen, 1949, blz. 142 vv. 
3. C. Berkouwer, De Algemene Openbaring, Kampen, 1951, en De Mens, het beeld 
ds, Kampen, 1957. 
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wijzen, waarin een oplossing gevonden zou kunnen worden !. In een 
periode van verwarring, van overgang, van twijfel en onzekerheid, waarin 
het volgen van een vaste koers en een doelbewust handelen een levens; 
belang is, kan Calvijn, die zelf in zijn tijd de kerk teruggeroepen heeft 
tot haar vaste fundament en tot haar veilige gids: de Heilige Schrift, 
voor onze zending en onze missiologie een waardevol leidsman zijn. Í 


Baarn H. BERGEMA 


1 Rev. Murray, de zendingssecretaris van de Presbyteriaanse kerk van Nieuws, 
Zeeland, wekt ook tot zulk een ‘immediate, competent and practical study of the 
nature and the function of the Church’ op in zijn artikel Zf Mission help is cut off, 
what should the Church do? in I.R.M., october 1958, pp. 417 ff. df 


Boekbesprekingen 


OTTO EISSFELDT, Die Genesis der Genesis. Vom Werdegang des ersten 
Buches der Bibel. J. C. B. Mohr (Paul Siebeck), Tubingen 1958. 86 biz., 
gebonden DM 9,40, ingenaaid DM 7.40. 


Dit boekje, uitgegeven in een keurig klein formaat, is beter geschreven dan de) 
titel doet vermoeden. Het is de Duitse weergave van een artikel, dat de auteur in} 
The Interpveter's Dictionary of the Bible deed verschijnen. In hoofdzaak verduidelijkt: 
Eissfeldt hier de voor hem karakteristieke stelling: vier bronnen, die door een 
redacteur zijn samengevoegd. Bij de bepaling van de ouderdom bijv. van J en E 
moest m.i. de verhouding tot Amos en Hozea grondig zijn bekeken; hetgeen niet 
is geschied. De auteur probeert zijn bronnensplitsing — die door een overzichtelijke 
synopse geadstrueerd wordt — te verbinden met de traditio-historische hypothese: 
de bronnen gaan terug op oudere gegevens, ‘Sagenkränze’. Het verband tussen de 
mondelinge overlevering en de vier bronnen blijft echter vaag. Wel worden de ver- 
schillende literaire genres (Gattungen) helder uiteengehouden en besproken. 

Het historische gehalte van de in Genesis genoemde dramatis personae en ge= 
beurtenissen beperkt zich vrijwel geheel tot de algemene gezichtspunten: ’Kult 
legenden’ en 'Volksgeschichte’. Mager is het hoofdstukje over ‘Religiös-ethische 
Gehalt’; m.i. doordat de auteur te weinig oog heeft voor de ‘profane’ vroomheid 
die in Genesis zichtbaar wordt. Ook over de voor ons vreemde ‘ethiek’ en haat 
aparte structuur heeft Eissfeldt weinig te zeggen. Zeer waardevol is de bijgevoegde 
bibliografie. 


Sáo Paulo, oktober 1958 TH. MIDDENDORP 


G. CH, AALDERS, Obadja en Jona (Commentaar op het Oude Testament). 
J. H. Kok N.V., Kampen 1958. 119 blz., gebonden f 6.90. 


Prof. Aalders heeft ons een buitengewoon doorwrochte commentaar op Obadja 
en Jona geschonken. De zozeer belezen auteur staat volledig open voor de op 
vattingen van andere exegeten en is bij een bestrijding van hun meningen steeds 
bereid eigen standpunt ten volle te funderen. Dat heeft mij de lezing van deze 
commentaar tot een vreugdevol bedrijf gemaakt. Ook degenen, die het standpun 
van de auteur niet delen, moge daarom met ernst worden aangeraden dit geschrift 
te raadplegen. Al te zeer wordt nog in bepaalde kringen het wetenschappelijke 
werk, dat aan de, V.U. geschiedt, als een quantité négligeable beschouwd, voora 
waar het de O.T. exegese betreft. 

Het boek Obadja wordt als een eenheid beschouwd en op grond van de levendige 
beschrijving van de Edomieten in vs. 11-14 niet lang na 586 v. Chr. gedateerd, 
Prof. Aalders verzet zich tegen de mening, dat het boek „intens particularistisch'’ 
zou zijn. Ik meen, dat men daarin kan meegaan, als men eraan toevoegt, dat een 
particularistisch misverstand van de inhoud direct op de loer ligt. 
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| Juist lijkt mij het verzet tegen Robinson, die de tekst van Obadja volgens die 
n Jeremia 49 pleegt te corrigeren. De prioriteit van Jeremia wordt overtuigend 
wezen. Overigens moet ik bekennen met het slot van het boek niet recht weg 
weten. De tekst is slecht bewaard gebleven: ook Prof. A. moet in vs. 19 tot een 
kstwijziging overgaan en in vs. 20a bekennen: non liguet. 

In vs. 3 dunkt mij intussen de lezing mrjm de voorkeur te verdienen (waw en 
d zijn op een bepaald moment in het schrift niet te onderscheiden geweest, 
L, de Dode-Zeerollen). Het lijkt mij moeilijk vs. 5aB en 5 ba op hun tegenwoordige 
aats te handhaven. Plaatst men deze woorden voor vs. 6, dan lopen 5au en 5 b@ 
arallel met 5c en d, terwijl ‘ek van 5 ba aansluit bij vs. 6. In vs. 7 kan lumk blijven 
vaan alseen defectief geschreven pluralis (vgl. Gesenius-Kautzsch $ 91 k). In vs. 13 
de Mem van ’jdm het beste te verklaren als een verschrijving voor een dubbele 
aw, temeer daar de copula voor 13b ontbreekt, maar in de parallelle teksten 
ce, 14a en b wel te vinden is. In 13c ware de vorm #ölhnh te verklaren als een 
aergicus I-vorm van de 2e pers. sing. (vgl. Richt. 5 : 26) overeenkomstig arab. 
Ee (vgl. oegar. tmlkn), zodat de tekst ongewijzigd kan blijven. In vs. 16 

n stjtm blijven staan, als men het verklaart als Satijta-m (met enclytische Mem). 

evens ware vs. 17 na vs. 18 beter op zijn plaats (vs. 19 sluit aan bij vs. 17b en 
5. 1/a vormt een tegenstelling met vs. 18c). 
Het boek Jona wordt als een weergave van reële historische gebeurtenissen be- 
rd terwijl de auteur geen steekhoudende argumenten kent om het geschrift 
at te dateren. Mogelijk heeft Jona zelf het boek opgesteld. Toch zal niet ieder 
iet de schrijver meegaan, wanneer deze hjth in Jona 3 : 3 als synchronistisch perf. 
eschouwt. Beslist onjuist acht ik de reeds door Eerdmans voorgedragen mening, 
at het boek geen zin meer zou hebben, als Ninevé niet meer bestond op het tijdstip 
an de teboekstelling. Bij de betekenis van het boek wijst de auteur primair op 
latth. 12 : 39-41. Dat het geschrift tegen particularistische stromingen in de 
odse gemeente gericht is, ontkent Prof. Aalders blijkbaar. 

De auteur beschouwt de psalm in 2 : 3-10 als authentiek, een opvatting, waarmee 
alen grote moeite zullen hebben (vgl. vooral vs. 10). Op grond van het metrum 
+ 2: qina) zal men m.i. mzwlh in 2 : 4 als glosse moeten beschouwen en de eerste 
vee woorden van vs. 7 bij 6 moeten trekken. 

Tenslotte moge ik onderstrepen: deze bezwaren doen weinig af aan mijn waar- 
ering voor deze commentaar. 


Noordlaren A. S. VAN DER WOUDE 


G. ERNEST WRIGHT, De bijbel ontdekt in aarde en steen. Uitgeverij Het 
Wereldvenster, Baarn z.j. (1958). 333 blz., gebonden f 34:90. 


Gesierd met. vele aanbevelingen van Nederlandse en Belgische hoogleraren 
orschijnt de Biblical Archeology (1957) van prof. Wright in een Nederlandse ver- 
ling. Het boek biedt wat de amerikaanse titel aangeeft in een twaalftal hoofd- 
ukken, die de geschiedenis van het volk Israël volgen, en waarvan er één gewijd 
aan Het dagelijks leven der Israëlieten. De laatste twee hoofdstukken handelen 
ser Palestina ten tijde van Jezus en De kerk in de wereld. Prof. Wright heeft voor 
> ‘belangstellende leek’ geschreven, maar spaart deze legendarische figuur niet: 
j gaat in op talloze bijzonderheden en geeft ook literatuuropgaven, die door 
of. dr. Th. C. Vriezen, één van de inleiders van het boek, zijn aangevuld met hier 
lande gangbaar materiaal. Onder de 220 afbeeldingen zijn vele mooie foto's 
7 goede schema's. De technische uitvoering van het werk is bijzonder fraai en 
rdient de gemelde aanbevelingen stellig. Als prof. Vriezen echter in zijn Inleiding 
eedeelt: Het boek is getrouw vertaald door de heer C. Houwaard’ (blz. 12), dan 
oeten wij de lezer waarschuwen: over die getrouwheid kan men van mening ver- 
hillen. Mijn indruk is, dat de vertaler met het Amerikaans niet bijzonder ver- 
ouwd is, of misschien snel en daardoor slordig heeft moeten werken. Zo wordt 
> pointe gemist, als de evangeliën hier ‘een zorgvuldige keuze... wit het meest 
strouwbare materiaal’ (van de overlevering )heten, terwijl prof. Wright bedoelt, 
rt de evangeliën de selectie zijn van het meest betrouwbare materiaal uit de 
aditie. Met bijbel of archeologie heeft de vertaler echter naar het schijnt niet 
rder wetenschappelijk te maken gehad. Dit wreekt zich, als het kwadraatschrift 
er ’blokletterschrift’ genoemd wordt; als de sekte van de Samaritanen ‘de Sama- 
taans-Joodse sector’ heet; en als de argeloze lezer mag vernemen, dat ‘anderhalve 
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eeuw. ons scheiden van de tijd waarin het boek (Daniël) geschreven werd’ (254) | 
In die trant ware nog veel te noemen. Conclusie: hoewel men met enig risico Ceed 
nu één en ander uit dit ‘mooie’ boek kan leren, zal het voor de lezer van dit tijds 
schrift pas nut hebben, als de vertaling door een ter zake kundige is herzien. 


Warmond JS s, 


A. S. VAN DER WOUDE, Die messtanischen Vorstellungen der Gemeinde 
von Qwmrvân (Studia Semitica Neerlandica, No 3). Van Gorcum & Comp. 
N.V., Assen 1957. 276 blz., ingenaaid f 17.50. 


In dit, een jaar geleden te Groningen verdedigde en met subsidie van Z.W.O, 
uitgegeven proefschrift heeft van der Woude een belangrijke en persoonlijke bij- 
drage geleverd in het onderzoek naar de opvattingen der sinds kort ontdekte, 
joodse sekte van Qumrân. De korte titel van zijn boek „De messiaanse ideeën. 
der gemeente van Qumrân’' zou eigenlijk aangevuld moeten worden met „volgens 
de tot dusver bekende documenten’’, want niemand kan zeggen wat de vele nog 
niet gepubliceerde teksten van Qumrân aan het licht zullen brengen. Maar in de) 
geschriften die wij nu reeds kennen heeft vdW blijkbaar een zodanige overeen, | 
stemming op het punt der messiaanse opvattingen menen te kunnen vaststellen, 
dat hij de titel van zijn boek zo kort heeft geformuleerd. 

De gedurfdheid van de titel vindt men ook elders in het boek terug. De schrijver) 
is geen twijfelaar, die er zich een gewoonte van heeft gemaakt pas na lang en zorg- 
vuldig zoeken en aftasten wijfelend voorlopige hypothesen te formuleren. In zeef 
veel gevallen is hij vrijwel zeker van de juistheid van zijn oplossingen en brengt hij 
dit ook tot uitdrukking. Dit laatste is niet noodzakelijk een gebrek, al valt het de 
recensent, door een bijna vijf en twintig jaren langere ervaring misschien wat voor- 
zichtiger geworden, moeilijk de schrijver hierin steeds te volgen. | 

Het proefschrift bestaat uit drie hoofdstukken. Het eerste (blz. 1-189) behandelt: 
de messiaanse teksten van Qumrân, die stuk voor stuk worden verklaard, in een 
volgorde die de auteur praktisch voorkwam. Aan het slot (blz. 185-189) vat hij 
zijn conclusies als volgt samen. De priesterlijke sekte van Qumrân heeft bij het, 
„einde der dagen’’ de komst van twee messiasfiguren verwacht: een hogepriester | 
uit het geslacht van Levi, resp. Aäron, en een koning uit het geslacht van David, 
resp. Juda of Israël. De eerste is voor de nieuwe heilsorde verreweg de belangrijkste, | 
de andere neemt er de tweede plaats in. De eerste wordt enkele malen kwhn hrw's 
genoemd, eenmaal jwrh hsdg (‚Leraar der gerechtigheid”; CD vi 11), tweemaal 
dwvs htwvh (,,„Torah-onderzoeker”’; CD vü 18; 4OFlor. 2), nimmer naar het schijnt 
„‚Priester’’ zonder meer. De „Messias van Israël’ (= de Davidide) schijnt in 10Sa 
ùü 12 als „de Messias” te zijn aangeduid, maar de tekst is onzeker; elders heet hij 
„Messias der gerechtigheid’, „Vorst der gemeente’, „Spruit van David”. De_ 
priesterlijke Messias is geen ander dan de op aarde teruggekeerde profeet Elias, 
die zal optreden wanneer ook de „Spruit van David’ verschijnt. Op grond van de 
uitleg die men te Qumrân aan Deut. 18, 15 vv. gaf, was men ervan overtuigd dat 
de komst der twee Messiassen door die van een derde eschatologische figuur, 
„de Profeet’, zou worden voorafgegaan. Door de auteur van 1QS (,,Manual of 
Discipline”) werd deze komst nog verwacht, terwijl de schrijvers van andere ge- 
schriften aannemen dat hij verschenen is (resp. was) in de persoon van de Leraar 
der (van) Gerechtigheid. Hij was de historische Torah-onderzoeker, wel te onder- 
scheiden van de eschatologische (Messias van Aäron —= Elias) en dus géén messias- 
figuur, maar een tweede Mozes, profeet en priester tegelijk. Hij heeft twee tegen-_ 
standers: de „goddeloze Priester’' (waarschijnlijk Alexander Jannaeüs, 103-79) 
en de „Man der leugen” (kan zeer goed Simeon ben Setah zijn, zwager van Jannaeüs_ 
en voorzitter van het Sanhedrin onder diens regering en onder die van zijn op-_ 
volgster). De vromen van Qumrân hebben zowel het hogepriesterschap als de_ 
koninklijke waardigheid der Hasmoneeën als onwettig beschouwd; zij werden 
daarom door dezen vervolgd, en de vervolging die zij ondergingen beschouwden zij 
als de ‚„messiaanse weeën” (1QH iii 5 vv.). Dupont-Sommer en Vermês hebben ten 
onrechte aangenomen dat de messiasverwachting bij de sekte in de loop van de 
tijd veranderingen heeft ondergaan. In verschillende plaatsen van zijn boek wijst 
vdW er met nadruk op, dat de naam en het begrip messias’ niet a priori eschato-_ 
logisch zijn en uitsluitend betrekking hebben op de koning van de eindtijd (blz. 6, 
189); de joodse messiasverwachting is veelvoudig geweest en heeft niet slechts de ä 
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rsoon van een koninklijke heilsbrenger tot voorwerp gehad; zij „findet... nicht 

undsätzlich ihren Ursprung im sakralen Königtum”’ (blz. 189). 

Het 2de hoofdstuk bespreekt de messiaanse opvattingen van de Testamenten der 

II Patriarchen (blz. 190-216). Deze blijken overeen te stemmen met die der ge- 

eenschap van Qumrân. In het bijzonder bestrijdt vdW de door M. de Jonge in 

ens Leidse proefschrift The Testaments of the Twelve Patriarchs (Assen 1953) 

rdedigde opvatting, dat het boek der Testamenten een christelijk geschrift zou 
jn, welks auteur zich o.a. van joods materiaal heeft bediend (een opvatting onder- 

hreven door Milik, die van dit joodse materiaal het een en ander bij de geschriften 
an Qumrân meent te hebben ontdekt). Volgens vdW zijn de Testamenten in 
pofdzaak een joods geschrift, dat door een latere redactor in het kort is saam- 
vat en dat christelijke interpolaties heeft ontvangen. Dit laatste demonstreert hij 

n de hand van een aantal passages die volgens De Jonge christelijk zijn, maar 
olgens vdW duidelijk geheel of grotendeels joods. 
| In het 3de enlaatste hoofdstuk bespreekt vdW de oorsprong en de „historische 
edingtheit'’ der messiaanse voorstellingen van Qumrân (blz. 217-249). De inhoud 
an. dit hoofdstuk is hypothetischer dan die der voorafgaande. De gemeenschap van 
umrân bestond uit Essenen, naar tegenwoordig haast algemeen wordt aange- 
omen; hun sekte is volgens vdW ontstaan als orthodoxe vleugel der oudere 
adduceeën, die zich heeft aangesloten bij andere vromen welke zich onder leiding 
an de hogepriester Onias III en later van de Makkabeeën hebben verzet tegen de 
rieken en de grieksgezinde Joden. Later hebben zij zich weer van de hoofdgroep 
fgescheiden en zijn zij een eigen sekte gaan vormen. Misschien is dit spoedig na 
53 v. Chr. gebeurd. Twintig jaar lang (cf. CD i 8 vv.) zijn zij zonder leider gebleven; 
aarna is onder hen de grote Leraar der Gerechtigheid opgestaan. De belangrijkheid 
ie het wettige hogepriesterschap uit Aärons geslacht in hun ogen had, deed bij hen 
e verwachting van de komst van de ideale wettige Hogepriester van de eindtijd 
ntstaan. Uitvoerige registers besluiten het boek. 

Wij hebben de inhoud van vdW's werk uitvoerig weergegeven omdat het geen 
nivoudige lectuur is en opdat de lezer dezer regels er zich zo op gemakkelijke wijze 
an globale idee van kan vormen. Maar hij zal vermoedelijk ook vragen wat de 
scensent ervan denkt. Hierom het volgende. 


De objectieve, rustige en zakelijke methode van vdW, de enig juiste in zulk 
an studie, is zeer te prijzen en heeft zeker belangrijk bijgedragen tot het cum laude 
aarmee zij met recht bekroond is. De conclusies zijn niet alle voor het eerst ge- 
rmuleerd, wel alle zeer belangrijk. Met recht wijst vdW erop dat de ver- 
achting van een eschatologische heilsbrenger in Israël niet uitsluitend betrekking 
eeft gehad op die van een messias-koning. Hiernaast dient er echter tòch de nadruk 
p te worden gelegd dat de evangeliën géén andere oudtestamentische Messias 
ennen en deze exclusiviteit als vanzelfsprekend beschouwen. Dit wijst op het zeer 
wijkende karakter van de privé-mening der sekte van Qumrân. 


Voor de identificatie van de „Messias van Aäron’ met Elias heeft “vdW 
ker goede argumenten aangevoerd, hoewel zij mij (nog) niet doorslaand schijnen 
oor rabbijnse teksten over Elias als voorloper van de Messias vgl. o.a. J. Bonsirven, 
e Judaïsme Palestinien 1, pp. 357ss. en de daar aangehaalde litteratuur). Veel 
inder zeker lijkt mij de identificatie van ‚de Profeet’ met de Leraar der (van) 
erechtigheid. VdW besluit hiertoe na de volgende redenering. Op grond van 
eut. 18, 15.18 verwachtte de sekte de komst van een op Mozes gelijkende profeet 
ì die der twee Messiassen. Welnu, de Torah-onderzoeker uit CD vi 7 (= de Leraar 
er Gerechtigheid) iseen tweede Mozesfiguur. Dus: de verwachte profeet (1QS ix 11) 
verschenen in de persoon van de Leraar der (van) Gerechtigheid (blz. 84). Deze 
denering lijkt mij niet dwingend, zolang niet is aangetoond dat men de komst van 
n andere, nog meer op Mozes lijkende figuur uitgesloten achtte na het „opstaan”’ 
an de Leraar der (van) Gerechtigheid. VdW versterkt zijn bewijsvoering door 
op te wijzen dat men te Qumrân ervan overtuigd was, reeds in de laatste” tijd 
leven, waarin de komst van de beide Messiassen ophanden was; zodat er voor een 
dere en definitieve tweede Mozes geen tijd meer was. De exegeet der teksten 
an Qumrân moet echter de waarschuwing ter harte nemen die in 1QpHab vii 7 vv. 
ordt gegeven: de laatste tijd kan langer duren, resp. uitblijven, dan de mens denkt 
“verwacht. Merkwaardig is ook dat in geen der teksten van Qumrân de Leraar 
orofeet’’ wordt genoemd; hij kan de profetieën op een nieuwe, onvermoede wijze 
vklaven omdat God hem heeft ingewijd in ‚de geheimen van de woorden zijner 
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dienaren, de profeten’ (1QpHab vii 4-5). Daarom lijkt mij de stelling van vil 
vooralsnog slechts een vermoeden. 

Het bovenstaande in aanmerking genomen, ben ik het eens met de conclusf 
die vdW op blz. 74 formuleert, in het bijzonder ook met het onderscheid tus 
een historische en een toekomstige dwrs (resp. jwvs) htwrh, zodat van een verrijzef 


werk (de Jonge) zijn een groot aantal nuances denkbaar, en wie zal zeggen dat gt 
ervan aan de werkelijkheid beantwoordt? In elk geval is het duidelijk dat , 
Grieks-christelijke tekst der Testamenten heel wat korter is dan de ervan in, 
grotten van Qumrân gevonden joodse fragmenten en daarvan ook sterk versch 
Hiermee is echter geen oordeel geveld over wat vdW op blz. 214 zegt, 1 
dat De Jonge passages uit de Testamenten voor christelijk houdt die ook joc 
kunnen zijn; dit laatste is van geval tot geval uit te maken. Of vdW het stet} 
bij het juiste eind heeft wil ik hier niet nagaan. 

In het laatste hoofdstuk heeft vdW zich op moeilijk en veel. omstrec, 
terrein begeven, waaromtrent de opvattingen nog steeds sterk uiteenlopen. E 
consensus is nog niet bereikt en schijnt ook niet in zicht te zijn; slechts kan m; 
zeggen dat het aantal dergenen die de tijd der Makkabeeën of de daaraan «/ 
middellijk voorafgaande als die van het ontstaan en de eerste lotgevallen der sel 
beschouwen, groeiende is. Een aantal auteurs, onder wie de recensent, aarzelen, 
dezen een oordeel uit te spreken dat verder gaat dan het beoordelen van de kans 
van diverse mogelijkheden, vóór nieuwe en duidelijkere teksten bekend zijn 4 
worden. Omdat er goede kans is dat deze nog voor de dag zullen komen, sch 
ik mijn oordeel „en daarom ook dat over hfdst. 3 van vdW, liever op. | 

Van het bespreken van détails van vdW’s proefschrift zie ik na deze lan 
bespreking liever af. Hieromtrent zou zeker nog het een en ander te zeggen zi 
Slechts noteer ik met voldoening dat vdW de in 1QSa ü 17-22 vermelde maalt 
niet als een „eschatologisch maal’ beschouwt, een opvatting die bij veel autet 
wordt gevonden en onuitroeibaar schijnt, en nog in het laatste boek van iema 
als Cross (The Ancient Library of Qumvan and Modern Biblical Studies, 195 
blz. 64) verondersteld schijnt te worden. 

Al met al kan men de schrijver met zijn eersteling, waarvoor hij een verdie; 
cum laude kreeg, slechts van harte gelukwensen. Hij behoort ongetwijfeld tot 
helaas kleine categorie van doctores van wie men zeker is nog meer te zullen leze 
Zijn proefschrift houdt een belofte in voor een toekomstige wetenschappelij 
loopbaan. 


Nijmegen, 30.10.1958 J. P. M. VAN DER PLOEG O. 


ERIK SJÖBERG, Der Menschensohn im Athiopischen Henochbuch (Acta 
Reg. Soc. Hwmaniovrwum Litterarwm Lundensis, tomus 41). Lund: C. W. K. 
Gleerup Bokfërlag, 1946. Pp. 219, Swed. kr. 22,—. 
ERIK SJÖBERG, Der verborgene Menschensohn in den Evangelien (Acta 
Reg. Soc. Hwmaniorwum Litterarum Lundensis, tomus 53). Lund: C. W. K. 
Gleerup Bokförlag, 1955. Pp. 290. Swed. kr. 30, —. 


An interval of several years separates the publication of Erik Sjöberg's tv 
books, both of which have as their common central theme an investigation in: 
the problem of origin, character and significance of the term Son of Man in pos 
biblical Judaism and in the New Testament. In the earlier of his books Sjöbe: 
examined the use of this term, and its relation to other eschatological concept 
in T Enoch. In a discussion of the many problems that attach to the Enoch 
literature the.author arrives at the conclusion that the Similitudes (L Enoch ch 
37-71) are a pre-Christian Jewish document. This view is at variance with t} 
opinion recently expressed by the Abbé Józef T. Milik who — perhaps rashly basir 
his argument on the non-appearance of any fragment from these chapters amor 
the finds from Qumrân — considers the Similitudes to be a Judaeo-Christian wo 
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ting from the second century C.E. In fact, the difference between these views 
less important than may seem at first sight. Jewish Christians, or rather Christian 
pws, lived in the same Geistesraum as other Jews; their ideas and their eschato- 
gical concepts were derived from the same, common, depository of beliefs, being 
Inged in the same colours. The fact that the idea The Son of Man had a significant 
art in the eschatological expectations that were shared by Jews of the first century 
| borne out by the Gospels themselves. Notwithstanding the possibility that the 
\ethiopian Book of Enoch might contain later (i.e. Christian) modifications and 
lrrhaps even accretions, Sjöberg is certainly justified in using this literature for 
|ucidating the meaning of the term ó viòc Toö dv9pcrrov in the New Testament. 


The second of Sjöberg’s books is in essence a detailed controversy with William 
Vrede’s Das Messiasgeheimmis in den Evangelien (1901). In Wrede's opinion the 
radualsanveiling of the mystery shrouding the messianic status of Jesus was a 
terary device employed by the Second Evangelist with a view to explaining, or 
gcounting for, discrepancies between what was believed when the Evangelist 
rote his Gospel and what was known to have been taught by Jesus himself in his 
e-time. Sjöberg sets out to demonstrate that the concept of the messianic secret 
n be traced in pre-Marcan traditions which were at the Evangelist's disposal. 
iscussing Wrede's propositions, Sjöberg states: “There are two possibilities. 
ither Mark accepted the idea of the secret of messiahship as a dogma that had 
en formulated before his time and which he misunderstood, or Mark re-inter- 
reted the concept of the secret conforming it to his own suppositions and sub- 
ituting a new meaning for the old” (p. 115). Sjöberg, however, rejects either of 
ese ‘possibilities’: he forcefully states his opinion that the topic ‘revelation of 
ie secret’ was part of the earliest preaching of messianist communities. “The 
reat secret of redemption, prepared and hidden since the world was created, is 
ow revealed in Christ — this is a fundamental theme of the earliest Christian 
roclamation. It is anything but a literary device” (p. 121). 


‘Sjöberg’s is an important study. The author undeniably has an advantage over 
any New Testament scholars in his superior knowledge of Semitic languages 
ot only Hebrew and Aramaic, but also Geeez) which gives him the opportunity 
É first-hand study of Jewish apocalyptic and of rabbinical literature. He appears 
> be one of the best informed, among living Christian scholars, on rabbinical 
ritings. His knowledge of the modern literature on the complex subject to which 
e devoted his study is remarkable. Sjöberg's comments — whether expressing 
greement or dissent — on writings by Rudolf Otto, Joachim Jeremias, Hugo 
deberg and others are invariably interesting. 


There is occasionally a certain lack of terminological precision in Sjöberg's 
ear-equation of the titles Son of Man and Messiah. He treats the expression 
on of Man’ more or less as if it were a messianic title. Yet the term denotes an 
schatological concept that differs in its derivation as well as in its meaning from 
je concept of the ‘Messiah’. It so happens that in the New Testament both these 
rms are applied to the same person — yet that should not lead to the deduction 
considering them to be synonyms. The combination of various originally distinct 
yles and titulations, and their application in the New Testament to the same 
istorical person, is due to the fact that traditions which had emanated from 
fferent groups with different ideologies had, at a very early stage, coalesced, 
ch contributing to the many-fibrous texture of pre-synoptic traditions about the 
inction and rôle of Jesus in the imminent eschatological drama. The combination 
f originally distinct elements of tradition causes the picture in the Gospel Narratives 
ymetimes to be blurred. Occasionally the composers of the Gospels let Jesus speak 
the ‘Son of Man’ as of someone else; on other occasions they use the term in 
Éterances of Jesus as referring to Jesus himself. To the writers of the Gospels, 
esus was the Son of Man, and Jesus was the Messiah. Yet this does not allow us 
> assume that the two terms were from the first used interchangeably or that 
ey denoted the same concept. (The best exposition of the difference in meaning 
staching, respectively, to the expressions Messiah and Son of Man is probably 
be found in the tenth chapter of Sigmund Mowinckel's He That Cometh (Nashville, 
ennessee: Abingdon Press, 1956). 


In spite of the fact that here and there, when reading Sjöberg's work, readers 
ight wish the author to have been more succinct in his expression, no one can fail 
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to recognize that Sjöberg's Der verborgene Menschensohn in den Evangelien is or! 
of the important New Testament studies of the decade. 


London PAUL WINTE 


HEINRICH SCHLIER, Der Brief an die Epheser. Ein Kommentar. Patmos- 
Verlag, Düsseldorf (1957). 315 blz., gebonden DM 34.50. 


Heinrich Schlier, de in 1953 tot de rooms-katholieke kerk overgegane leerlin; 
van Karl Barth, Bultmann en Heidegger, staat als nieuwtestamenticus in ee} 
dubbele traditie: in die van de moderne Duitse wetenschap, gekenmerkt o.a. doo 
bijzondere aandacht voor het godsdiensthistorische materiaal, en in die van d 
kerkelijke exegese, zoals die zich heeft ontwikkeld sinds de commentaren vai 
Efraem Syrus en Theodorus van Mopsuestia. Daardoor is Schliers indrukwekkend: 
commentaar op Efezen op een zeer ongewone wijze breed van uitzicht en achter 
grond en vol van toon. Zijn wijsgerige terminologie zal noch een r.k. noch eel 
protestantse lezer in zijn geheel vertrouwd zijn (potentielllaktuell, sensmässig, enz, 
naast bijv. verfiigbar). Men mist wel eens de helderheid en de objectieve kracht val 
laat ik zeggen, Calvijns formuleringen. Niettemin zal menige lezer sterk aam: 
gesproken worden door deze in het algemeen strakke en zakelijk-theologischt 
exegese. Schlier zegt ergens, dat hij langs een echt protestantse weg tot de katho 
lieke kerk is gekomen: ‘van de Schrift uit’. In Schliers Schrift neemt sinds jar 
Ef. een bijzondere plaats in. Zo is dit exegetische werk tevens een persoonlij 
theologische verantwoording van de eerste orde. In hoge ernst wordt hier naar dé 
waarheid gezocht. Juist daarom wordt de lezer niet gespaard op het punt var 
tekstkritiek, filologie, gnostische parallellen en al het andere historische materiaal 
dat de uitleg dient. Bijzonder instructief is daarbij, dat moeilijk bereikbare tekst | 
vaak in extenso worden geciteerd. Schliers belezenheid in de oude gegevens laat 
naar mijn indruk weinig te wensen over; even magistraal is zijn verwerking van dí 
moderne literatuur. 

Iets minder ernstig dan de theologische worden de inleidingsvragen behandel 
Twijfel aan het paulinische karakter van de brief wordt eigenlijk nauwelijks au 
sérieux genomen; over de verschillen in terminologie tussen Ef. en de (ander 
paulinische brieven hoort men weinig. In het algemeen was blijkbaar bij de geboden 
beknoptheid iets apodictisch’ en autoritairs niet steeds te vermijden. Dat geldt ook 
hier en daar van de détailuitleg. Wat over het briefkarakter wordt meegedeeld 
lijkt mij, op de keper beschouwd, verouderd; o.a. doordat de fundamentele kritiek 
van G. Friedrich op Lohmeyers thesen (in TLZ 1956) niet is verwerkt. Van belang 
is de kenschetsing van de brief als ‘Sophiarede’ over het ‘Grundmysterium auf dem 
Grunde des Mysteriums’ (vgl. 3 : 4), dat de apostel in een nieuwe openbaring had 
ontdekt: het unieke gebeuren, van Gods handelen in de kerk, ontstaan uit Joden ei 
heidenen. Wij kunnen niet in bijzonderheden spreken over de vele theologische 
beslissingen die doorlopend worden geveld. Voor een dogmaticus lijkt mij Schliers 
commentaar bijna de meest belangwekkende exegetische lectuur die hij wensen 
kan. Bij de exegese zal men het boek beter niet ongebruikt laten; het behoort, als 
wij de nieuwheid die het op dit ogenblik siert, eraf denken, tot het beste wat over 
Ef. ter beschikking staat. 


Warmond f J.S. Si 


B, ALTANER, Patrologie. Leben, Schriften und Lehre der Kirchenväter. 
5., völlig neu bearbeitete Auflage. Verlag Herder, Freiburg 1958. xxviii + 
508 blz., gebonden DM 25.— Ù 


„Voor de patrologie, ofwel de geschiedenis van de vroegchristelijke literatuur, is 
sinds 1938 Altaners handboek een standaardwerk. In een nieuwe bewerking van 
1950, 2 nieuwe oplagen van 1951 en 1955 (de zgn. 3e en 4e, die echter gelijk zij 
aan de 2e druk van 1950) en 5 vertalingen heeft het boek van de emeritus-hoog: 
leraar uit Würzburg zelfs zo’n internationale betekenis verworven en zo’n vers 
spreiding gevonden, dat het misschien juister is, te spreken van Ket standaard: 
werk. Wie een indruk wil krijgen van de intellectuele activiteit van de vroege ker 
en de overstelpende rijkdom van haar literaire voortbrengselen, kan nauwelijk 
beter doen, dan dit boek ter hand te nemen. Beknopt, overzichtelijk én betrouw: 
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ar, is het voor de beginner even bruikbaar als het voor een vakman onmisbaar is. 
laatste vindt hier de vakliteratuur in vergaande volledigheid opgesomd, de 
ste treft een zeer leesbare samenvatting aan van de voornaamste gegevens over 
‘vaderen’. T.a.v. de leer is de wijze van behandelen, dunkt mij, iets minder 
vredigend dan voor de biografische en literaire gegevens: de afkomst van het vak 
trologie uit de controverse-theologie verraadt zich nog altijd. Van bijzonder 
lang voor wie dogmenhistorische belangstelling heeft is de systematisch inge- 
elde lijst van de ‘mewere Literatur zur Vätergeschichte und Väterlehre’. Daarin 
Ee men o.a. de rubrieken: 6. Philosophiegeschichtliches; 14. Christologie und 
vlösungslehve; 21. Kirche, kivchliches Amt, Kirchenvecht; 23. Eschatologie, enz, 
het geheel 20-dichtbedrukte blz. met literatuuropgaven uit alle landen. 

Voor de nieuwe druk liet Altaner 2000 verwijzingen vallen, om 3000 nieuwe op 
nemer? Nog is uiteraard niet ieder tevreden. Uw recensent mist (om geen futili- 
en te noemen) bijv. onder Begriff und Wert der Patrologie de vermelding van het 
ndamentele opstel van F. Overbeck, Über die Anfänge der patvistischen Literatur 
882), nieuwe uitgave Darmstadt 1954. Hij vindt, dat onder Die Sprache der 
wisten (blz. 6) G. Bardy, La question des langues dans l'église ancienne 1, Paris 
48, niet mag ontbreken; hij zou hier willen worden ingelicht over de Index op 
, Pseudoklementinen, die bestaan moet, enz. 

Maar reden om het werk zeer veel ijverige gebruikers toe te wensen is er te over. 
oge het ook in ons land velen de weg wijzen naar de bronnen. 


Warmond TSS: 


N. K. VAN DEN AKKER en E. L. SMIT, Beknopte geschiedenis van het Chris- 
tendom, 5e druk. A. Voorhoeve, Den Haag/Bussum 1958. Deel 1: 136 blz., 
f4.25; deel 2: blz. 137-321, f 4.50. 


Men zal moeilijk een andere Nederlandse beknopte geschiedenis van het Christen- 
m kunnen aanwijzen, waarin op zo objectieve en aangename wijze zoveel gezegd 
rdt. Binnen een bestek van 300 pagina’s, waarvan ongeveer een kwart wordt 
genomen door illustratiemateriaal, wordt een overzicht gegeven, dat niet alleen 
hoogtepunten van de algemene kerkgeschiedenis geeft maar tevens van de 
derlandse, Wat deze laatste betreft is in het bijzonder sterke nadruk gelegd op 
moderne tijd. In overeenstemming met de bedoeling van de bewerker, Ds. Van 
n Akker, zal dit boek om al deze hoedanigheden vooral als schoolboek voor het 
O. zeer geschikt zijn. Wij hebben ons slechts afgevraagd of dit doel niet nog 
ter gediend zou worden wanneer vragenlijstjes, taken, verwijzingen naar littera- 
ur enz. opgenomen werden. — De illustraties zijn over het algemeen zeer goed 
kozen maar niet altijd vlekkeloos afgedrukt. Het reproduceren van een oor- 
ronkelijk gekleurde kaart in zwart-wit achten wij niet geslaagd (blz. 181). 


Warmond G. H‚ M. POSTHUMUS MEYJES 


J. M. VAN DER LINDE, Umitas Fvatrwm en Caribisch gebied. Rede uitge- 
sproken bij de officiële aanvaarding van het ambt van bijzonder hoog- 
leraar in de Geschiedenis van de Unitas Fratrum en de Kerkgeschiedenis 
van het Caribisch gebied aan de Rijksuniversiteit te Utrecht op 19 mei 
1958. G. F. Callenbach N.V., Nijkerk 1958. 24 blz., f 1.50. 


De inaugurele oratie van prof. dr. J. M. van der Linde herinnert in de eerste 
vats aan de oorsprong der Unitas Fratrum in de vijftiende eeuw. Aan de aposto- 
ch-evangelische beweging der Boheems-Moravische Broeders zijn de namen 
n beroemde theologen als Johannes Hus en Jan Amos Comenius, de laatste 
schop der oude Uniteit, verbonden. Een hernieuwing van de Unitas vond plaats 
de achttiende eeuw, toen de gemeente van Herrnhut ontstond. Het bisschops- 
bt der oude Uniteit, dat deze van de Waldenzen overnam, werd door de klein- 
on van Comenius overgedragen aan de Moraviër David Nitschmann, de oudste 
r gemeente te Herrnhut en een van de eerste zendelingen der Broeders. 

De oratie richt vervolgens een blik op een van de zendingsgebieden, de voor- 
lige Deense Antillen (waar, door de aanwezigheid van Nederlandse planters, 
t Neger-Hollands tot lingua franca werd, anders dan op de Nederlandse An- 
len). Wie de geschiedenis der Herrnhutters in Suriname kent, wordt ook hier 
troffen door hun arbeid onder de slaven, in een tijd dat de gevestigde’ kerken 
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veelal nog een wreed stelsel met bijbelse argumenten trachtten te rechtvaardige 
Met de emancipatie der slaven werd de ,para-parochiale sekte’’ der Broeders ze 
een gevestigde kerk, In de huidige confrontatie met „„Revivalist Cults’’ en gro 
groepen belijders van hindoeïsme en islam, in een nog, altijd gedesintegreer 
samenleving, blijve echter, aldus de rede, een kracht van de sekte: de herorië; 
tering en de reductie der kerk tot het grondpatroon der gemeente in evangelicite! 
en apostoliciteit. : | 

Het stemt stellig tot dankbaarheid, dat aan de universiteit waar eens de hoo, 
leraar Johannes van den Honert de student Von Zinzendorf en zijn bewegir 
bestreed, thans een broederlijke’ samenwerking is tot stand gekomen met hi 
Zeister Seminarie der Unitas Fratrum en zijn Rector. 


Leiden J.-W. 

F.J. Pop, Bijbelse woorden en hun geheim. Theologische verklaring vaneen 
aantal bijbelse woorden. Deel 2. Boekencentrum N.V, 's-Gravenhage 
1958, 392 blz., gebonden f 16.75, 


In en buiten Nederland wordt steeds meer het belang ingezien van een voor! 
gezette catechisatie voor de kerkelijke lidmaten, die immers veelal een minimuy 
aan kennis omtrent de Bijbel en het christendom bezitten. Onbarmhartig bren 
onze tijd aan het licht, dat op talloze plaatsen in de ontmoeting tussen kerk e 
wereld van christenen een veelvoud geëist wordt van de kennis en het inzich 
waarover zij thans beschikken. Het wordt een ondraaglijke pretentie, dat men zic 
op grond van enkele jaartjes zondagsschoolonderwijs en catechetisch onderrict, 
(meestal in de vlegeljaren genoten) als christen presenteert tegenover de vraag 
stellingen van onze tijd. 

Een ieder, die dan ook de pen hanteert om bij te dragen tot het aanvullen va 
deze lacunes verdient reeds hierom erkentelijkheid, En ds. F., J. Pop is een va 
diegenen, wie de vraag van het bijbellezen reeds geruime tijd ter harte gaat. I 
dit tijdschrift werd het eerste deel van zijn „Bijbelse woorden en hun geheim 
besproken in nr. 1 der 22ste jrg. (sept. 1951). De zomervakantie (!) van 1957 blijk 
nu het tweede deel te hebben opgeleverd, waarin hoofdzakelijk evangelisatorisch 
en antropologische woorden uit de Bijbel besproken worden. En het dient gezegc 
het is een kostelijk boek geworden. Aan talloze hoofdstukken kan men zich onde 
de hoede van een goed exegeet verlustigen in het ABC van de Bijbel. De schrijve 
spaart zich geen moeite om verschillende begrippen als evangelie, evangeliserer 
verkondigen, roepen, lichaam, ziel, geest, geweten en vlees uitvoerig na te gaa, 
en te doorlichten. Zeer verhelderend zijn met name de hoofdstukken over „„evan 
geliseren’’, geloof”, „opvoeden’’, „spreken’ en „roepen’’. In het laatste word 
een 0.i, onvolledige aanval gedaan op Luthers vertaling van 1 Cor. 7 : 20. Het i 
niet eenvoudig om het lutherse woord Beruf hier door roeping” te vervangen 
zoals de schrijver zelf toegeeft, omdat eigenlijk wel beroep bedoeld wordt. War 
het dan niet beter van „Berufung’. (Eng. vocation) te spreken zoals in dit verbant 
bijv. in de rapporten van Evanston wordt gedaan? 

Wanneer het boek tekortkomingen vertoont liggen deze niet zozeer op exegetisel 
als wel op taalkundig terrein. De zomervakantie heeft wellicht de aandacht voo 
de taal doen verslappen. Tante Betje is te gast op blz. 248 r. Zen 3; blz. 307 spreek 
van „een (goddelijke?) beroep”; en moeten wij ons niet schrap zetten tegen ger 
manismen als „toekomstverwachting''? Nederland spreekt al zonder blikken o 
blozen van een „Christusverwachting’’. | 

Per aanvulling van de bespreking van dl, T moge bij dl. II de wens geuit worden 
dat niet alleen predikanten en studenten, maar vooral ook volwassen gemeenteleder 
dit boek de eer zullen geven, die het toekomt. Als wij ons niet vergissen werd het 
in de eerste plaats voor hen geschreven. 


Oegstgeest J. M‚ HOEKSTRA 


P.A, A. KLUSENER, De drie formulieren van enigheid, opnieuw uitgegeven 
met voor onze tijd verklarende aantekeningen. Derde druk. Neerbosch’ 
Uitgeverij, Neerbosch z.j. (1958). 144 blz. ingenaaid f 1.95. 


‘Neerbosch’ heeft voor een lage prijs een goedverzorgd uitgaafje van de drie 
formulieren van enigheid doen uitkomen. Dat is, helaas, het enige goede, wat et 
van dit boekje te zeggen valt. Afgezien van een gemoderniseerde spelling heeft de 
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erker in woordvorm en zinsbouw volledig het Nederlands van de 16e eeuw 

gehouden; voor bijbelcitaten gebruikt hij de Statenvertaling. Zo gaat hij o.ì, 

tegen het doel van deze uitgave, dat hij in de Inleiding stelt: 'Deze geschriften 
ten bekend zijn en meer en meer bekend worden’. 

‘Neerbosch’ zou de Kerk meer dienen met een populaire uitgave van de belijde- 
eschriften in de geest van de bewerking van prof. Bakhuizen van den Brink 

e Vox Theologica 28 (1957-1958) blz. 187), welke echter niet het voordeel heeft 

n een lage prijs. 


Amsterdam 8 A Ie Wi 


OSCAR CULLMANN: Katholiken und Protestanten. Ein Vorschlag zur Verwirk- 
lichung christlicher Solidarität. Verlag Friedrich Reinhardt, Basel 
„ (1958). 67 blz, DM 2.80. 


In 1957 hield Oscar Cullmann naar aanleiding van de jaarlijkse gebedsweek 
jor de eenheid der Kerken in Zürich een voordracht over „Das Urchristentum 
d das ökumenische Problem’. Zijn voorstel, te komen tot een jaarlijkse weder- 
dse oecumenische collecte, wordt in bovenvermelde brochure voor een breder 
bliek uitgewerkt, waarbij de bekende exegeet en evangelische theoloog tevens 
aat op reeds gemaakt bezwaren. 

Uitgaande van wat het N.T. over de eenheid der Kerk zegt, wijst Cullmann er 
, hoe het oecumenische gesprek tussen katholieken en protestanten heeft 
delijk gemaakt dat — menselijkerwijs gesproken — de éénwording onmogelijk 
Beide gesprekspartners immers hebben een geheel eigen opvatting over Kerk’, 
xardoor zij zich gebonden weten, willen zij niet ontrouw worden aan hun katho- 
isme resp. protestantisme. Hoe diep dit wezenlijke verschil van opvatting moge 
n, in de theologische discussies is toch ook het besef gegroeid van de christelijke 
lidariteit — de eenheid van alle gedoopten die ‚de Naam des Heren aanroepen’. 
Cullmann stelt voor, als praktische uiting van deze solidariteit, jaarlijks een 
derzijdse collecte te houden: door de protestanten voor de behoeftige katho- 
ken en door de katholieken voor de behoeftige protestanten. len voorstel dat 
k voor ons land zeker ernstige overweging verdient. Een dusdanige collecte kan 
als eerlijke uiting van de christelijke solidariteit — in ons land veel er toe bij- 
agen de sfeer tussen „Rome en de Reformatie” te zuiveren van al wat nog in 
genspraak is met het echt verlangen naar de vervulling van Christus’ gebed om 
nheid, noodzakelijk „opdat de wereld gelove dat Gij Mij hebt gezonden". 


Nijmegen TAR 
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Edith Stein and Simone Weil 


“TRUE anchovesses ave called birds because they leave the earth, that is, 
the love of all wordly things, and, because of the longing of their hearts, 
they fly upwards towards heaven ..’ How well that text matches the 
works of Simone Weil, just as another from the same twelfth century 
Ancrene Riwle matches the life of Edith Stein: “True anchoresses spread 
Je wings as the bird does when it is in flight, that is, in the intention of 
heir heart and in the suffering of their body, they carry God's cross .. 
) Edith Stein was born towards the end of the nineteenth century, 
eighteen years before Simone Weil. During their lifetimes they never met, 
B did they ever come across each other's writings: one was an enclosed 
nun, the other a kind of social prophet and religious mystic; both were of 
Rn birth. Indeed, the fact that they have now come to be regarded as 
piritual heroes of the twentieth century is an ironic after-effect of the 
one World War. For in 1942 Sister Benedicta of the Cross died in one 
of the gas-chambers in Auschwitz, while a year later there was admitted 
toa Kent sanitorium a dreadfully haggard young woman of thirty-four; 
she gave no trouble to the staff, except by her steady refusal to eat the 
food which might have brought about her recovery, and the last 
eryptic entry in her journal is the single word — “Nurses”. 
__Today countless people in Germany are offering prayers that this brave 
Carmelite from Breslau may be raised to the altars of the Church; in 
France many people believe that a modern Antigone has passed from 
their midst who knocked at the door of the Church, but did not enter. 
But neither story has yet ended. Simone Weil's works continue to exert 
a wider and wider influence the more that they are translated, while the 
life of Edith Stein has inspired numerous believers to claim that they 
have received special favours through her intercession and, in one case, 
a Dutchman from Nymwegen has also claimed that where doctors failed 
she wrought a miraculous cure. 1 draw this distinction between the works 
of one and the fe of the other, because I think that it is this paradoxical 
distinction which really unites them as spiritual heroes. For whereas 
paradox was the strenght behind the writings of one, it was the motivating 
power behind the vocation of the other. 

In 1891, on 12 October, the annual Jewish Day of Atonement, a 
seventh child was born to Auguste and Siegfried Stein; by the age of 
thirteen she had abandoned her belief in the faith of her fathers and by 
twenty-one she was a self-confessed atheist. Eighteen years later in 1909, 
on 3 February, when Paris so pictorially invokes the patronage of St. 
Blaise against sore throats, a second child was born to the Weil household 
in the Boulevard de Strasbourg (now the Rue de Metz); the parents were 
freethinkers and by the time their only daughter was old enough to 
become a student in her late teens at he Ecole Normale Supérieure she was 
already a determined agnostic with an anti-religious bias. Her outlook 
remained extremely sceptical until during a brief holiday in Assisi in 1937 
she was suddenly forced to her knees by an overpowering sense of de- 
votion which swept over her in the church of Santa Maria degli Angeli. 
Force is the right verb because by nature she alwaystended to bestubborn; 
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her early refusals to pray dated back to her early refusals to eat when a 
the precocious age of five she had astounded those about her by giving u 
sugar because of the hardships being endured by her countrymen in th 
trenches. When therefore in December 1940, she sub-titled an essay o; 
The Iliad, “A Poem of Force’, she was merely developing a thesis whic: 
all her experience of life could back up. It was natural that she shoul 
find in the scene where a Trojan boy is reluctant to be dismissed to Hade, 
a similarity to Christ's words to St. Peter: “Another shall gird thee an: 
carry thee whither thou wouldst not.” 

She never invited divine intervention or religious experience; if the: 
came they were the results of waiting, “waiting for God”. Her attitude c 
self-renunciation she explains in her “reading of the Lord's Prayer 
“It is when one is in extreme thirst, ill with thirst; then one no longe 
thinks of the act of drinking in relation to oneself, nor even of the act c 
drinking in a general way. One simply thinks of water, actual water itsel! 
but the image of water is like a cry from the whole being.’ Shortly afte 
the visit to Assisi, the habit of saying this prayer daily forced itself upo: 
her — a habit whose practice each time brought an experience “as il 
Christ took possession of me!’ | 

Part of the linguistic course in German universities includes a study c 
the Our Father in the Gothic translation. Thus it was that in anothe 
sense Edith Stein was forced to “read” it as a student; later, when th 
role was reversed and she had students under her, she would tell them a 
they went through the text with her how much her first discovery of i 
had meant. Likewise, she too let the words speak in the hope that thei 
radiance might shine through her — a process which gradually became fo 
her as a contemplative one of more and more self-renunciation, a hint c 
which can be caught when as a lecturer she once commented: “A trans 
lator must be like a window pane which lets through all the light bu, 
remains itself invisible.” 

Simone Weil thought of herself similarly and yet differently. “On 
should think of oneself as the careful and meticulous translator and no 
the originator of the ideas to be expressed.’ As a Jew, atheist, convert an: 
nun each stage was part of a logical process for Sister Benedicta; life wa 
lived forwards but understood backwards, and in her cell alone she coul: 
trace the pattern and, by recalling her own stages of development 
speculate on those of others. “1 may long for religious faith and yet it nee 
not be given to me.” Here she is stating part of her own case in retrc 
spect — a case that at one time might have as easily applied to Simon 
Weil. On another occasion she writes: “Supposing a convinced atheis 
realises the existence of God in a religious experience. He cannot indee: 
escape belief, but he does not enter its sphere; he does not make i 
effective in himself, but clings to his ‘scientific Weltanschauung’, whic! 
would have been overturned by unqualified belief.” Again, this wouk 
have been true of any stage of Simone Weil’s life before she entered th 
church of Santa Maria degli Angeli in Asissi: however, after that inciden 
in 1937, she felt herself henceforth forced to try and become a sort «: 
Christian outsider. Sceptical she might be by nature, but she had neve 
been bound by any form of “scientific Weltanschauung”’; instead sh: 
preferred tó follow her own policy of waiting, working as best she could 
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tting down whatever came to her. “Ideas come and settle in my mind by 
istake, then, realising their mistake, they absolutely insist on coming 

t. Ido not know where from nor what they are worth. But, whatever 
e risk, I do not think that 1 have theright to prevent the operation” 
These ideas leapt on the wings of paradox, and paradox was her faith 
a God who was both One and three, or a Creator whose son was both 

d and man; a world of gravity in which the host offered by the priest 
»uld be “both earthly matter and the body of Christ’, or a pattern in 
story by which grace could allow “extreme justice’ to be combined 
with the appearance of extreme injustice.”’ Contradiction, as she main- 
lined, was man’s wretchedness; and this feeling of wretchedness was 
so his feeling of reality ... Contradiction was his path to God because 
> was a creature and creation itself was a contradiction .. Contradiction, 

en it was experienced right to the very depths of man’s being, meant 
ceration and the Cross 

That last line of thought foreshadowed Edith Stein's last hours in 
schwitz; if she did not know the manner of her death until the end, at 
st as far back as 1933 she had a premonition of its violence when she 
Rd prayed that “His Cross which was being laid on the Jewish people 

y Hitler) might in part be borne by her.” Accordingly it was not sur- 

Ising that when she came to be clothed the next year she should choose 
r her name in religion, Sister Teresa Benedicta of the Cross. As a scholar 
id lecturer, this “Fräulein Doktor’ had cut something of an austere 
gure; on those that could not keep up with her intellectual arguments, or 
ith her powers of endurance when kneeling, she was apt to let fall her 
mote blue eyes in judgment. Sometimes friends used to think of her as 
insterly, lacking in humour and often absurdly overearnest, until in 
armel all this was changed. A strict observance of the Rule taught her to 
> more tolerant with those weaker than herself, while the daily sweeping 
it of her cell and learning to sew and embroider were pastimes that 
lped to develop the feminine side of her character; she who had been so 
customed to speaking publicly on subjects such as “Women's Role in 
ome Life’’ had now to put into practice in her newly-adopted home what 
ye had so often taught from the platform. For convents have a way of 
rcing their brethren down to earth before allowing them to scale the 
sights of contemplation. Likewise, in enclosed Orders, the excitement 
jat surrounds a clothing is similar to the excitement that outside sur- 
junds a white wedding. There is the bridal dress with its train to be 
ade, just as there is the habit to be cut out; and in a charming book of 
emories, Mother Renata describes how their new “sister” would be 
1rried from one workroom to another for fittings. True to tradition, this 
armel in Cologne was not without its cutters or couturiers — a delightful 
ntradiction, or paradox, that cannot have failed to strike its new mem- 
xr! 

“Her person is more important than her work.” Such was the verdict of 
je Dutch paper, De Lime, five years after her death. For it was in her 
srson that she came to grips with the problem of her Jewish inheritance 
id conversion to the Christian faith, resolving the contraries by which 
je God of Israel is the God of Genesis and hence the Father of all mankind 
hose only begotten son came to fulfil, not abolish the old Law. The God 
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of Wrath in the Old Testament became for her the God of Love in the Ney 
— a link between Moses and Christ that was further emphasised for her bj 
Pope Pius XI when, in protest against the doctrine of Aryan discrim 
nation, he proclaimed i in 1933 that “spiritually we are all Semites.’’ 

By a curious quirk in her make-up Simone Weil could never come t 
regard Judaism, or the Vatican, as anything but the enemies of Christ 
nor can it be said in her defence that she was unaware of Hitler's Mei 
Kampf, or of the slogan Juda vervecke: proof lay all around her — in th 
Paris bookshops and in the steady stream of exiles across France. In fac 
this trait in her thinking, especially with regard to her own violent anti 
semitism, is often glossed over — although to refuse to face it is to mis 
understand what it was that finally made her adopt the role of an outside 
whose aim was to be a witness, but not a participant of orthodoxy. Th 
Old Testament inspired her with horror: “Moses — starts off with | 
murder — Joshua — then a host of “Judges”’ (murders, betrayals) — Samué 
— Saul — David — Solomon — Kings of Judah and Israel ... Practicall 
the only thing the Hebrews did was to exterminate.”” When it came t 
contemporary affairs, she saw everything as subject to the force of gravit 
and gravity in turn brought everything down to earth, to a level of pair 
disgust and despair. There was but one escape — upwards, an escape tha, 
could solely be achieved by waiting for God. To paraphrase one of the mai) 
arguments of Wasting for God and Gravity and Grace, it might be said tha 
it was her belief that the contemplation of misery inevitably lead to th 
contemplation of escape from misery — namely, to reflection on the supet 
natural; and so it was, she concluded, a man ought to love the source & 
his miseries, because “relentless necessity ... distress, the crushin 
burden of poverty and of exhausting labour, cruelty, torture, violen 
death, constraint, terror, disease — all these were but divine love. 2 Out € 
love God had withdrawn so that man could love him. 

In other centuries this would have been called Gnosticism. Indeed, ú 
her own life from her first refusal to eat sugar as a child of five to her las 
refusal in the sanitorium to eat more than the diet being shared by thos 
in Occupied France, there was apparant in her a strong Manichean streal 
as a result of which she could mistake self-laceration for * ‘acceptance o 
the Cross’’. Her disappointment in the Jews and the Church lay in the fac 
that both were touched by mortality; the flaws which she could forgive ù 
the followers of other religions — such as the Chaldeans and the Egyptian 
— she could not forgive in the case of Christians or Israel. She was 
perfectionist who wanted either complete perfection or complete miser) 
— terms which she was apt to translate as “All or Nothing”, thinkinj 
primarily of the Upanishads or Bhagavad-Gita while tending to nd 
that “Todo y Nada” (All or Nothing) was just as much the maxim b 
which St. John of the Cross and St. Teresa of Avila had lived. | 

When Sister Benedicta tried to follow these mystics of her Drder it wa 
her aim to let their teaching shine through her, to be a window, one ©, 
many, in the long aisle that stretches back through the history of Carmelij 
spirituality. Yet to this company Simone Weil found herself a stranget. 
standing alone; behind her lay the fruit trees of Normandy and Kent, 0 
above shone the stars over Paris and London — signs alike of fragility i 


permanence by which she came to learn the meaning of eternity. - 
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ntrast, on the lecturer’s rostrum as in the convent choir, Edith Stein 
d liked to ponder the fragility of human nature but the permanence of 
th, remembering that fruit-picking season in Bergzabern in the Palatin- 

where the rhythm of the day had divided itself between the orchards 
d the library. Then early one dawn, “This is the Truth,’ she said to 
rself as she closed St. Teresa’s autobiography for the first time .…. 
“True anchoresses are called birds ..” In their lives they carry 
d's cross, just as in their works their minds fly upwards towards heaven. 
re lies the true balance between contemplation and action. But they 
e also called “anchors” by the author of the Ancrene Riwle — and again 
if welk that description matches the life of Edith Stein and the works of 
none Weil. 


Eondon, N.W. 3. NEVILLE BRAYBROOKE 
10, Gardnor Road. 
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Edith Stein 


Toen ik, ingaande op het verzoek van de Vox Theologica, om de figu: 
van Edith Stein te belichten, dit artikel wou gaan schrijven, kwam e 
eerste gedachte een citaat van Przywara bij me op: In de grond ble 
Edith Stein onbekend onder hen, die zich door haar bekering aan ha: 
verwant konden voelen, terwijl, vreemd genoeg, de niet-katholiel 
leerlingen van Husserl nooit hun bewondering voor Edith Stein opgave: 
Afgezien daarvan had Edith Stein toch bovenal naam in het „Deutsch 
Akademikerverband”’ en in de „Katholischer Frauenbund”. 

Om haar meer bekendheid te geven ook in Nederlandse academisct 
kringen zal ik trachten haar persoonlijkheid te belichten volgens ha: 
eigen gedachtengang. | 

De uiterlijke levensloop is uit tal van artikelen, die alle min of met 
hetzelfde zeggen, wel bekend. Edith Stein werd als laatste van zeve 
kinderen geboren uit Joodse ouders, Siegfried Stein en Auguste Couran 
te Breslau, de 12e oktober 1891. Op tweejarige leeftijd verloor zij hac 
vader, die op reis door een beroerte werd getroffen. Zij groeide op onder c 
hoede van haar moeder, een vrouw van zeldzame energie en trouv 
Geestelijke rechtlijnigheid en zuivere openheid, bij een streng vasthoude 
aan de Joodse godsdienstige beleving, vormden de sfeer, waarin zich hac 
jeugd ontwikkelde en waardoor haar gaven van verstand, wil en gemoe 
zich konden ontplooien. 

Vlug van verstand, doorliep Edith de lagere school en het gymnasium i 
haar geboortestad. Tot Pasen 1913 studeerde zij daar ook aan de univei 
siteit, maar dan mocht zij naar Göttingen en Freiburg gaan. Een half jaa 
werden haar studies onderbroken voor de Rode Kruisdienst in de oorlo 
van 1914-1918. Zij doctoreerde in 1916 op het probleem der Einfühlung 
Na haar studies vinden wij haar als assistente van haar vereerde meeste: 
Ed. Husserl. 

In zijn school en bij hem voelt zij zich thuis, en de zuivere instelling va 
haar meester, om tot de dingen zelf te gaan, zou een der middelen zijn va 
de Voorzienigheid, om haar leven te leiden. Want „jedem Wert gehöt 
eine ihm gebührende Stellungsnahme”’. 

De lezing van het leven van Teresia van Avila is het slotaccoord va 
haar zoeken naar de waarheid. Zij sluit het boek met de woorden: „Dat : 
de waarheid.” Op 1 januari 1932 ontvangt zij het H. Doopsel. Van Fre 
burg vertrekt zij dan naar Spiers. Daar bestudeert zij St. Thomas en geel 
de synthese van zijn en haar kennis in de bewerkte vertaling van d 
Quaestio disputata De Veritate. 

Van 1928 tot 1933 verschijnt Edith Stein op vele congressen en studie 
dagen in binnen- en buitenland. Daar toont zij zich niet enkel een filosofe 
wier oordeel ook na haar bekering zo gaarne gevraagd wordt door her 
die in de school van Husserl doctoreerden, maar is zij ook een der eerster 
dieinstaat blijken, het wezen en de roeping van de vrouw juist te treffer 
Daarom bezorgde professor Ettlinger, de vermaarde psycholoog aan d 
universiteit van Munster, haar een plaats aan het Instituut voor weter 
schappelijke Paedagogie. In 1933 moest zij deze leerstoel opgeven vanweg 
de Naziwetten. Nu kreeg zij eindelijk van haar geestelijke leider, Dor 
Walzer O.S.B., verlof om naar de Karmel te gaan. 
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Op 14 oktober 1933 opende de Karmel van Keulen voor haar de slotdeur. 

ls bruidsschat, zo vertelt de Priorin lachend, bracht zij kisten vol boeken 
jee. Hier, waar het vuur van Elias wordt meegedeeld aan kinderen van 
et Westen, waar oosterse contemplatie zich mengt met westerse acti- 
viteit, waar liefde en gevoel zich ordenen door juiste ascese, vond zij de 
lees tussen het oude en het nieuwe Testament. 

De filosofen vonden het jammer, dat zo'n genie zich uit de normale 
pntwikkeling van het wetenschappelijk milieu terugtrok, maar Dom 
Reizen die haar in april 1935 de sluier mocht opleggen, wist dat haar ziel 

de liefdevolle kennis der Godsmededeling haar schoonste voltooiing 

zegemet ging. 
Lang zou de Karmelrust niet duren. Om haar medezusters te sparen 
verliet zij in de avond van 31 december 1938 de Karmel van Keulen en 
bracht dr. Paul Strerath haar naar ons vaderland in de Karmel van Echt. 
Daar werd zij op 2 augustus 1942 door de S.S. weggehaald, om haar leven 
te beëindigen als slachtoffer van het Naziregiem. 

Dit is in enkele trekken het uiterlijke levensbeeld van Edith Stein, maar 
volgens haar eigen woord „erfolgt vom Innersten her die Ausstrahlung 
des eigenen Wesens’’, want in het binnenste der ziel is de menselijke 
persoon het wezenlijkst „beheimatet”’. 

Zij schrijft hierover in Endliches und ewiges Sein: „Mijn zijn, zoals ik 
het in mezelf vind, is een nietig zijn; ik ben niet uit mezelf en ben uit 
mezelf niets. leder ogenblik sta ik voor het niets en moet van ogenblik tot 
ogenblik opnieuw met het zijn begiftigd worden. Toch is dit nietige zijn 
een zijn en raak ik ieder ogenblik ermee de volheid van het Zijn. Ik weet 
me vastgehouden en vind daarin rust en zekerheid — niet de zekerheid van 
le man, die uit eigen kracht vaststaat, maar de stille en zoete zekerheid 
van het kind, dat op een sterke arm gedragen wordt, een zekerheid, die 
- nuchter beschouwd — niet minder verstandig is. Of zou het kind ver- 
standig zijn, als het steeds maar vreesde, dat moeder het zou laten 
vallen? En als God dan zegt door de profeet, dat Hij mij meer nabij is dan 
vader of moeder, ja dat Hij de liefde zelf is, dan begrijp ik, hoe redelijk 
nijn vertrouwen op die arm is en hoe dwaas elke angst voor die val in het 
riet, als ik mezelf maar niet uit die beschermende arm losmaak.”’ 

Wie deze woorden tot de zijne heeft gemaakt, zal in elke situatie de 
serene rust bewaren, welke aan Edith Stein zo eigen was. Zelfs vanuit het 
oncentratiekamp kon zij aan haar Moeder Priorin schrijven: „Ik kon 
eerlijk bidden’ Vanzelfsprekend was deze natuurlijke kennis tot levens- 
werkelijkheid geworden door de steun van de genade. Natuur en genade 
„ormen immers een harmonisch geheel. 

Ook die oprechte nederigheid, welke uit bovenstaande beschouwing 
joortvloeit, zien wij in haar leven. „Geloof me’, zo schrijft zij aan een 
tudente in Spiers, „ook de personen, die het geluk hebben, het ideaal te 
ennen en die zoveel dichter bij dit ideaal van een waar christen schijnen 
e zijn dan gij, zijn tenslotte slechts arme mensen vol ellende en weinig 
eker van zichzelf, precies zoals gij .……” 

En in 1938 vanuit Keulen: „Ik moet u toch zeggen, dat iets in Uw brief 
ne niet beviel, nl. die nadruk op een vermeende enorme afstand, die tussen 
L en mij zou bestaan. … Zeker, gij zijt niet de enige aan wie onze tralies 
jen heilige eerbied inboezemen. Maar deze tralies betekenen niet, dat aan 
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de andere kant — in de wereld’ — alles slecht is en dat aan deze kant, 
volmaaktheid heerst. Wij weten hoeveel menselijke ellende ook onder de 
sluier verborgen gaat en daarom beschaamt ons dit bewieroken ten zeerste. 
God is barmhartig en beloont overrijk de wil alleen, om zich geheel aan 
Hem te geven. Als gij op bezoek komt, voelt gij iets van de vrede van’ 
Zijn huis en dat gunnen wij u van harte. Maar gij moet niet aan ons, arme, 
menselijke schepselen, toeschrijven wat een gave van God is.” \ 
Zelf had Edith Stein die gave van God in het contact met de mensen zo 
duidelijk ervaren, dat zij terstond, als iemand meent dat Scheler haar tot 
het geloof gebracht heeft, corrigeert door te zeggen: „Hij voerde me niet | 
tot het geloof, maar opende voor mij slechts een nieuw ambient van, 
verschijnselen, ten opzichte waarvan ik niet onverschillig kon blijven.” 
Heel sterk leeft in haar het bewustzijn van die ee | 
Voorzienigheid, die in oneindige wijsheid en liefde alles leidt en ordent. 
Zo diep en vertrouwvol is deze kennis èn haar overgave daaraan, dat zij 
verlangt naar de dag, waarop haar dat alles openbaar zal worden. | 
„Wat wij schijnen t te kennen van de geschiedenis van onze ziel, is slechts | 
een vluchtige reflex van het mysterie van God in ons, verborgen tot op de 
dag, wanneer alles zal geopenbaard worden. Mijn grote vreugde is de hoop « 
op de toekomstige klaarte. Het geloof in die verborgen geschiedenis van 
onze ziel moet ons\altijd kracht geven, als hetgeen wij uiterlijk te zien 
krijgen (aan ons zelf en aan anderen) ons de moed mocht benemen.” 
Welk prachtig uitzicht op het eigen leven en dat van anderen opent zich 
bij deze gedachte! Het opent ons de ogen voor de langzame groei van het 
bovennatuurlijke met zijn moeilijkheden van binnen en buiten, die ieder 
mens te overwinnen heeft in zijn opgang naar God. Geleidelijk wordt ons 
inzicht in de dingen van God duidelijker. Het is een groeien naar de 
volmaakte synthese, waarin Jumana divinis junguntur. Zij schrijft: 
„in de tijd onmiddellijk vòòr mijn bekering, en nog een hele tijd daarna, » 
meende ik dat een religieus leven betekende: al het aardse opgeven en 
alleen maar met de gedachte aan God leven. Langzaam heb ik leren > 
begrijpen dat iets ànders van ons verwacht wordt in deze wereld en dat 
zelfs in het beschouwende leven de verbinding met de wereld niet ver-_ 
broken mag worden. Dat heb ik vooral bij St. Thomas begrepen. Ja, ik 
geloof zelfs dat, hoe dieper iemand in God getrokken wordt, hij ook des te 
meer uit zichzelf moet „uitgaan, d.w.z. de wereld in, om het goddelijke in _ 
de wereld te brengen.” 
Heel haar synthese heeft zij neergelegd in haar boek Endliches und 
ewiges Sein. Zelf gaf zij daarom aan dit werk de ondertitel: Versuch eines 
Aufstiegs zum Sinn des Seins. Î 
Fritz Kaufmann, eens haar studievriend, later professor aan de universi- 
teit van Buffalo, schreef daarover: 
„Ferwijl de algemene hoofdlijnen van deze ontologie van’ Grieks- 
christelijke herkomst zijn, worden ze weergegeven in een zeer persoonlijke 
visie. Daar Edith Stein volgens eigen gevoelen het wezenlijke antwoord _ 
gaf op de aard der dingen, dacht en handelde zij in een geest van stipte 
verantwoordelijkheid met de bescheidenheid van een volledige toe- 
wijding aan een hogere zaak. In haar anti-relativisme was Edith Stein de | 
exponente van een filosofische generatie, die geschaard stond onder 
Husserl's beroemde wachtwoord „terug tot de dingen zelf”. Die generatie 
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gde sterk de nadruk op de opnemingsfactor in de kennis tegenover de 
nstructieve factor; bewees dat empirisch onderzoek afhankelijk was van 

intuïtie der essenties en essentiële relaties, en benadrukte dat alle 
enselijke begrippen gemeten moesten worden aan de absoluutheid der 
ivere ideeën. Edith Stein had een produktief aandeel in dit streven. 
an het begin tot het einde van haar loopbaan droeg zij vooral bij tot het 
egrijpen van het leven van de ziel en de geest èn hun vorming. De be- 
üssende impulsen van de beweging kwamen niet oorspronkelijk van haar, 
naar zij bezat de onverzoenlijke helderziendheid (met haar vaak voor- 
omende antipode — een diepe eerbied voor mystiek) en de kinderlijke 
envoud van een geest, die geen compromissen kent. De stoutmoedigheid 
an haar gevolgtrekkingen was niet de uitdrukking van een extreem 
emperament à la Simone Weil, maar deze werden haar opgedrongen door 
e innerlijke logica van haar ontwikkeling. Het gaat hier niet enkel over 
gische gevolgtrekkingen, maar ook de levensconsequenties worden 
anvaard. Zij schrijft hierover: „Wie naar kennis verlangt, verlangt naar 
et bezit van inzicht; hij voelt zich niet àf zonder dat. Maar dat verlangen 
an een houding zijn, waarin men afwacht tot het inzicht ons in de schoot 
alt. Hij grijpt er niet naar door zelfwerkzaamheid. Wie inzicht wil — in de 
olle zin van het woord — geeft zichzelf geheel en al aan de verovering 
rvan. Hij is besloten te doen, wat tot het bezit van de kennis kan voeren, 
n als hij middelen en weg ziet, dan gaat zijn willen in handelen over. 
jie beslistheid, dit vrij-handelende zich wijden van de eigen persoonlijk- 
eid aan de zaak, zij onderscheiden het willen van louter verlangen”. 

Het goede kennen is niet voldoende. Het goede doen in vrije keuze, 
adat het verstand de juiste voorlichting gegeven heeft, is eveneens 
oodzakelijk. Het verband tussen beide met de daarbij behorende, 
oddelijke hulp blijkt uit haar verklaring: „Mijn eerste morgenuur moet 
oor God zijn; dan alleen kan ik me geven aan het werk, dat Hij mij 
plegt. Als de Heer komt, kan ik Hem vragen: Zeg mij, wat Gij wilt, en ik 
al aan mijn werk gaan, dat ik in die stille samenspraak als het eerste 
rkend heb. Mijn drukke dag beginnend na dit morgenuur van inkeer, zal 
ijn ziel stil zijn en los van alles wat bezwaart, vol heilige vreugde, moed 
n kracht. Zij wordt breed en begrijpend, omdat zij uit zichzelf is uit- 
egaan en ingegaan in het goddelijk leven. Dan zie ik duidelijk het vol- 
ende stuk van mijn weg, en al kan ik ook niet ver zien, toch ben ik er 
ker van, dat een nieuw perspectief zich zal openen, als ik zal gekomen 
jn, waar mijn horizon, eindigt. God weet wat Hij mij bereiden wil.” 

Hier hebben wij dus dat fundament van haar levenshouding in alle 
mstandigheden. Hier wordt de menselijke persoon zich bewust van zijn 
vensopgave en neemt de juiste beslissing, omdat hij zijn motieven niet 
smaakt van het hoogste en schoonste: God. 

„Wat de persoon vrij en bewust volbrengt, is IK-leven, maar hij haalt 
et uit de diepte (min of meer) van zijn ziel, die in dat IK-leven levend en 
chtbaar wordt.” 

Welke deze beslissingen zijn, welke daden gesteld moeten worden, groot 
f klein, in het verborgen of in het openbaar, maakt geen verschil. Het 
aat om het juiste uitgangspunt en de richting. Vandaar haar trouw in 
les. „Ik heb geen spijt van mijn besluit — al was het me zeer pijnlijk — 
lfs geen ogenblik, want ik kan er niet aan twijfelen, dat het mijn plicht 
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s.”’ Daarom zegt zij, als zij bij de S.S. in Maastricht binnenkomt: „Geloofd; 
zi Jezus Christus.’ „Ik meende dat ik het doen moest’’, verklaarde zij 
aan haar Priorin. Daarom die eenvoud in woord en optreden. Die dank- 
baarheid, zo sterk, dat zij bij het wegvoeren naar het concentratiekamp; 
nog kon zeggen: „Ik moet dankbaar zijn, dat ik in Uw midden mocht: 
leven.” | 

Zo vindt alles ten slotte zijn verklaring in die overgave aan Gods heilige. 
Wil. Niet om dan maar gemakkelijk alles op zijn beloop te laten, maar om, 
na het menselijke gedaan te hebben, de rest vertrouwvol te leggen i in Gods! 
Vaderhanden. De mens kan zo vaak door eigen kracht zelfs het liefste, 
niet verwezenlijken, hoe dringend ons dat liefste ook toeschijnt. 

Zo aanvaardde zij dat haar oude moeder haar niet kon volgen op haar; 
weg naar de Kerk. Over Husserl schrijft zij: „Ik kon heel openhartig met, 
hem spreken. Zijn vrouw miste elk begrip voor mijn bekering. Zo vaak zij, 
dat liet merken, antwoordde Husserl in zo mooie, diepzinnige woorden, | 
dat ik bijna niets behoefde toe te voegen. Toch geloof ik dat men zich voor 
illusies moet hoeden, al is het ook goed, over deze problemen te spreken. 
Ik twijfel er echter niet aan, dat gebed en offer meer vermogen dan alles 
wat wij kunnen zeggen. Wij mogen niet oordelen, maar moeten ons over 
geven aan de grenzenloze Barmhartigheid. Wij moeten ons echter ook 
niet onttrekken aan de ernst van de problemen. Na zulke ontmoetingen, 
waarbij de discussie machteloos was, voelde ik de dringende noodzakelijk 
heid van het persoonlijk offer.” 

In deze uiteindelijke, vertrouwvolle overgave aan God, komt de schoon 
ste synthese tot stand, want „wie zich aan God geeft, komt tot de liefde 
volle vereniging met Hem en daardoor tot de hoogste zijnsvoltooiing, die 
tegelijk kennis, overgave en vrije daad is. De ziel staat dan geheel naar: 
God gekeerd, maar in die vereniging met de goddelijke Liefde omvat de 
geschapen geest ook kennend, gelukkig en vrij-toestemmend zichzelf. 
Tot zulk een overgave in liefde is de mens uit zichzelf niet in staat. Als hij 
tot de kennis en werkelijke liefde van andere mensen slechts kan komen, 
wanneer zij zichzelf in liefde voor hem ontsluiten, hoe zal hij dan tot de 
liefde Gods komen, zonder dat God hem eerst bemint? Elke natuurlijke, 
vanuit de schepselen tot God opstijgende kennis ontsluit ons immers Zijn 
verborgen Wezen niet. De mens kan God toch slechts als de geheel andere 
zien. Alleen God zelf kan zich aan ons openbaren... . Christus zegt: „Wie 
Mij bemint, zal ook door Mijn Vader bemind worden. Ik zelf zal hem 
beminnen en Mij aan hem openbaren ... Wij zullen komen en intrek bij 
hem nemen’. Het is de Drieënige, aan wie de ziel zich geeft, en zij wordt 
daardoor in het leven der drie Personen getrokken. Het goddelijk leven, 
dat zich in de ziel ontwikkelt, kan geen ander zijn dan het Drievoudige der 
godheid. Omdat de ziel God opneemt, mag men haar een geestelijk vat 
noemen .…. Het goddelijk Zijn wordt door die vereniging met het mense 
lijk zijn noch vermeerderd, noch verminderd, noch op enigerlei wijze ver- 
anderd. De ziel echter, en daarom de hele mens, wordt volledig vervormd. 
Toch blijft zij haar eigen zijn bewaren; zij wordt geen deel van het { 
goddelijk Zijn.’ Î 

Vanuit deze waarheid dringen wij tot de diepste levenskern van Edith 
Stein door. Haar geest was bij God. Zij leefde in het binnenste van haar 
ziel. Wonderlijk mooi zijn haar gedachten over dat binnenste der ziel en de 
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edachten van het hart. Het zou ons nu echter te ver voeren, daar op in 
gaan, want wij moeten nog èèn trek van haar leven in God belichten. 
ĳĳ schrijft hierover: „God in God zoeken is: omwille van Christus bereid 
ijn, van de kant van God en de wereld juist het onaangename te kiezen. 
De ziel moet met Christus de kruisweg gaan en aan het kruis sterven in 
evenden lijve. Dan pas kan zij tot het ware Christusleven verrijzen.” 
Deze gedachte ontwikkelde zij in haar laatste boek, onder de titel van: 
De Wetenschap van het Kruis, in het Nederlands vertaald. Zij werkte er 
log aan, toen de S.S. haar uit het klooster van Echt kwam halen. 
Het beeld van Edith Stein zou niet volledig geschetst zijn wanneer we 
iet èvèên ook haar gevoelsleven zouden beschouwen. Het gevoel raakt 
mmers het intiemste, het binnenste van onze ziel en reikt tot op de bodem 
an ons wezen. Reeds uit haar jeugd bezitten wij merkwaardige getuige- 
issen. Bij een lezing van het drama „Maria Stuart” roept zij uit: „Sla 
Clisabeth toch de kop af!” Reeds als kind van zeven jaar kende zij 
pontaan het moeilijke woord „Vergeef me’, wanneer ze voelde, dat zij 
emand had pijn gedaan. Hoe ontroerend is haar houding, wanneer zij aan 
aar oude, trouw- Joodse moeder haar bekering moet mededelen. Samen 
venen zij, als moeder maar niet kan begrijpen, „hoe zij zich tot Christus 
ewend heeft, die zichzelf God maakte’. Samen met haar moeder gaat zij 
ok nog nà haar bekering naar de synagoge, en in het klooster vroeg zij 
erlof om moeder wekelijks te mogen troosten met een brief. 

Haar medeleven met het Duitse volk en met de Joden gaat zo ver, dat 
ij zichzelf als offer voor de vrede aanbiedt, opdat het rijk van de Anti- 
‚hrist moge ineenstorten. Als zij daartoe verlof vraagt, zegt zij: „Ik weet 
lat ik niets ben, maar God wil het.” 

God heeft het offer van haar leven aanvaard. Volgens menselijke bereke- 
ingen zou zij nog zoveel hebben kunnen doen en schrijven, maar uit wat 
ij van haar hebben, straalt haar persoon ons tegen in de schoonste 
armonie van verstand, wil en gemoed, voltooid door de genade. 

Nu ik zo in grote lijnen, meestal met haar eigen woorden, geprobeerd 
eb, Edith Stein voor U te schetsen, lijkt het me goed te eindigen met de 
lotconclusie van professor Fritz Kaufmann: 

„Het opsommen van deze problemen (hij spreekt hier over de pro- 
lemen, welke Edith Stein heeft behandeld in haar boek Endliches und 
wiges Sein) in de conventionele termen kan de verfrissende kracht van 
ele scherpzinnige opmerkingen en diepe observaties, overal in deze 
oofdstukken verspreid, niet ten leven wekken. In het boek zelf zullen zij 
en lichtpunt zijn ook voor hen, die de specifiek katholieke gevolg- 
rekkingen niet kunnen onderschrijven. Dit komt, omdat in het hele werk 
e grondstellingen van het geloof nooit de praemissen zijn van de analyse, 
fschoon de religieuze instelling toch een gunstige positie verschaft om 
epaalde dingen te bezien, welke anders onbemerkt uit het oog verdwenen 
varen, en mogelijkheden aan het licht brengt, welke alleen het geloof echt 
an realiseren en bevatten. Edith Stein bezit dit geloof — evenals gelovig- 
eid in alle opzichten —; een onwrikbaar en stralend geloof was het wezen 
an haar bestaan. Het leefde in al haar woorden, blikken en daden. Het 
eeft persoonlijke overtuigingskracht zelfs aan die van haar theses, die ik 
ijv. niet kan onderschrijven. Haar, de trouwe vriendin van mijn jeugd, 
og eenmaal te ontmoeten in een gemeenschappelijke krachtsinspanning 
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bij de opgang naar de betekenis van het Zijnde, is voor mij een zeer 

waardevolle en diep ontroerende ervaring geweest, ofschoon mijn weg niet 

leidt tot de hoogte van de Karmel. Of gaan misschien niet allen — en 

mogen het er velen zijn! — haar weg en zijn niet allen broeders van deze. 
Zuster (Zuster Teresia Benedicta a Cruce, zo luidt haar Karmelnaam) 

allen, aan wie zij het voorbeeld gaf van volledige toewijding aan de ène 

waarheid, welke ons verenigt en bevrijdt, ook al kunnen wij ze in via niet 

vatten tenzij in beelden, die verschillen en veranderen?” 


Archivum Carm. Ed. Stein | 
Maria Theresiastr. 94 P. FR. ROMAEUS LEUVEN, 
Leuven (België) O:C.D. 


Simone Weil 


1. Inleiding 


Zowel in een afzonderlijk artikel * als in de Cahiers heeft Simone Weil, 
zich beziggehouden met het begrip „lecture’’. Daarvan zegt zij o.a: 
„Iemand dwingen zichzelf te lezen zoals men hem leest, dat is slavernij. 
Anderen dwingen om je te lezen zoals je jezelf leest, dat is verovering. | 
Maar rechtvaardigheid bestaat in de voortdurende bereidheid, toe te | 
geven dat een ander nog iets anders is dan hetgeen men in hem leest .…… 
Ieder mens roept er in stilte om, anders te worden gelezen, nl. recht- | 
vaardig te worden gelezen. Niet doof zijn voor deze kreet 2.” Afziende van 
het verband waarin deze opmerkingen staan, kan men de vraag formu- | 
leren: hoe leest men Simone Weil zo, dat haar werkelijk recht gedaan 
wordt? Wie de lange reeks kleine en grotere commentaren doorleest, | 
ontdekt dat Simone Weil steeds weer geëtiketteerd werd, doch dat bijna | 
allen, die haar in een bepaald kader plaatsten, gedwongen werden te | 
erkennen: zij ontglipt aan onze bepalingen en categorieën. 

Inderdaad valt er nauwelijks over haar te spreken. Het beste leest men 
nog haar vele nagelaten geschriften als persoonlijke meditatie. Hier en / 
daar vindt dan iedereen wel een woord, dat zich in hoofd en hart vast- | 
hecht, een vergelijking die hem begeleidt. Grote zeggingskracht gaat er op 
verschillende plaatsen van Simone's gedachten uit. Flitsende paradoxen 
boeien de geest van de lezer, en een groeiend besef, met een polyinter- 
pretabele wereld te doen te hebben, doet hem bepaalde passages telkens | 
weer ter hand nemen en overwegen. Dit persoonlijke schiften en keuren, 
lezen en herlezen, is wellicht de aangewezen weg om het werk van Simone 
Weil te benaderen. Immers: wie zich ertoe zet, de inhoud van haar denken | 
te systematiseren, wordt bevangen door het verbijsterende gevoel, in de 
chaos terecht te zijn gekomen. Een wild dooreen van motieven en in- 
houden, een wirwar van ideeën, dat is het wat de systematische onder- 
zoeker in Simone's oeuvre tegenkomt. Hij vindt er een Ansatz tot een 
kenotische theologie, met als centrale pericoop Fil. 2: 5-11; een reeks 


1 Essai sur la notion de lecture, in: Les Etudes philosophiques, nouv. série, no. 1. 
(1946), pp. 13-19. 
à Camiers I, p. 73. 
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wijsgerige studies, ondernomen met een zeer bepaalde dialektische me- 
thode, ontleend aan Lagneau en Alain; gnostiserende interpretaties van 
Plato op één lijn met overpeinzingen van verschillende taoïstische woor- 
den en begrippen; een wonderlijk eigenzinnige verklaring van de oude 
Griekse wiskunde en een toepassing op Job, Jes. 53 en het lijden van 
Christus; thema’s uit de Bhagavad-Gitä, verwerkt in verklaringen van 
sprookjes en mystieke geschriften van Theresa van Avila en Jan van het 
Kruis; metafysisch-ontologische speculaties naast vrij-zwevende expressies 
met een stèrk evocerende waarde, bestemd als „raadgevingen aan de 
reiziger’ L wiens ziel op weg is naar God; analyses van het marxisme 
‚verweven in een „mystieke ethiek”; wereldverzaking naast wereld- 
aanvaarding; amor fati naast een Joods pathos voor gerechtigheid; enz, 
enz. Men duizelt van de veelheid, beter: van de meermalen elkaar, naar 
de leer der verschijnselen, opheffende tegenstellingen, die hier in een 
kaleidoskopisch bewegen toch een kader zichtbaar maken, waarin deze 
wirwar gevat is. Er is toch een réhog, dat de eenheid achter de veelheid 
en tegenspraak is. Alleen: welk? Ik begrijp pater Stanislaus Fumet, 
een der kenners van het werk van Simone Weil, die in een gesprek haar 
eens zo typeerde: „een christelijke boeddhiste, die een aan Plato georiën- 
teerde wereldbeschouwing met Joods pathos verwerkelijken wilde”. 
Toch is deze ironie niet doeltreffend. Ook wie de schipbreuk van vele 
commentatoren op Simone Weil heeft gezien, ontkomt niet aan de indruk, 
dat de stem die hier klinkt echt is; dat er een bepaalde levens- en denk- 
richting is, die achter de chaos, het wilde syncretisme, werkzaam is geweest. 
Ik meen dat hier een verwijzing naar haar denkmethode dienstig kan zijn. 

Als leerlinge van Alain, op het „Lycée Henri IV”, wordt zij sterk 
beïnvloed door diens dialectiek, die de twijfel en de blijvende tegenstelling 
op de weg van het denken erkent en recht wil doen. Daardoor is dit denken 
eer een levenshouding dan een systeem; een vragenderwijs onderweg zijn, 
dat door opbouw en afbraak wordt gekenmerkt. De twijfel-in-actie is hier 
een scheppende factor: het denken gaat van tegenstelling tot tegenstelling, 
vaak geduldig terugkerende tot hetzelfde thema, om dan te ontdekken, 
dat de waarheid gegrepen wordt op een niveau boven en achter de 
verschillende thesen en tegenstellingen. Al rijpende groeit de twijfel mee, 
om het altijd voorbarige halt te verijdelen. Deze denkwijze heeft Simone 
Weil toegepast: „op de intellectuele weg, het denken genoemd, doen zich 
contradicties voor. Een ander woord daarvoor is: betrekking. Overal 
immers, waar zich cóntradictie voordoet, is er correlatie van tegenge- 
stelden. Telkens wanneer het denken op een tegenstelling stuit, is het 
‚genoodzaakt een betrekking in het oog te vatten, die de tegenstelling tot 
correlatie omvormt, en daardoor wordt de geest omhooggetrokken.…”’? 
Deze methode, die hier slechts zeer ruw is geschetst, heeft nu bij Simone 
een verandering ondergaan, die ons mi. de sleutel tot het verstaan van 
Simone aanreikt. Deze verandering bestaat hierin, dat de dialectische 
methode gestuwd en doortrokken wordt door een op „God gerichte 
aandacht. Met opzet plaats ik hier aanhalingstekens, omdat wij, zoals in de 
latere beoordeling blijken zal, hier te doen hebben met een mixtum 


Ì Zo interpreteert, eenzijdig, ten dele juist, G. Thibon het oeuvre van Simone Weil 
in Simone Weil telle que nous avons connue, p. 170, 
2 La source grecque, p. 96, 
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compositwm van het Absolute, het Algemene, de Idee van het Goede en de 
openbaring in Jezus Christus. Deze modulatie in de methode der dialectiek 
betekent twee dingen. Allereerst, dat voor Simone Weil de gehele scala 
der contradicties, waardoor het denken op weg moet blijven, uiteindelijk 
gegeven is door een allerlaatste tegenspraak, die „tussen God en mens’. 
„Deze (laatste) tegenspraak is onze ellende, en het besef van deze ellende 
is het besef van de werkelijkheid. Onze ellende maken wij zelf niet; zij is 
een feit.”’1 „De tegenspraak is onze weg tot God, omdat wij schepsel zijn 
en de schepping zelf tegenspraak is. Het is een contradictie, dat God, die 
oneindig is, die alles is, wie niets ontbreekt, iets schept dat buiten Hem is, 
terwijl het uit Hem is.” In de tweede plaats wordt voor Simone de dra- 
gende achtergrond van de dialectische methode de aandacht. „De tegen- 
spraak, welke dan ook, kan niet gedacht worden zonder een vorm van 
lijden ..… zonder een vorm van aandacht. Want zonder deze denkt men 
slechts een der delen van de contradictie, niet beide tezamen”? Aandacht 
is de volledige disponibiliteit van de mens, die op de weg van denken en 
leven op de pijnigende tegenspraken stuit. Hij moet erop stuiten, eraan 
lijden, wil hij weten wat werkelijkheid is (Le Senne’s „obstacle” doemt 
hier op). Elke tegenspraak is een relatie met een daarachter en daarboven 
gelegen waarheid. Deze kan alleen bereikt worden door beschikbare 
aandacht, door het denken „leeg en open te houden’; de aandacht is 
verwant aan de „attente’’, de gespannen verwachting. In feite is aandacht: 
aan het „ik” gebroken zijn, bij-de-dingen-zijn. In deze zwevende uit- 
drukkingen wil Simone beklemtonen, welke de existentiële wortel van 
haar denkmethode is: de waarheid verschijnt, als het denken ten einde toe 
de òplichtende contradicties heeft doordacht en dan zich leeg houdt voor 
wat als inzicht en aanschouwing slechts geschonken kan worden. Nu is het 
beslissende voor Simone Weil dit, dat deze „weg, deze „methodos”’, 
uiteindelijk een weg tot God is: eens zal God aan de aandachtige geest: 
verschijnen, en ook de laatste tegenspraak opheffen. Deze verzekerdheid 
stáát achter de gehele methode, die tot een pelgrimage wordt. Een nadere 
analyse toont dan, dat de aandacht niet alleen een breken van het „ik’’, 
een ontlediging, is. Zij sorteert effect. „Een werkelijk verlangen naar het 
licht brengt het licht zelf voort.”® „Het verlangen van de aandacht ver- 
plicht God neer te dalen. Hij komt tot hen, die om Zijn komst vragen, en 
God kan Zichzelf niet verhinderen te komen tot degenen, die Hem er 
dikwijls, langdurig en hartstochtelijk om vragen.”’4 Als een kind, dat 
hongerig om zijn moeder roept, „zo moeten wij God vermoeien door onze 
aandacht, en Hem dwingen, de tijd in eeuwigheid te veranderen.”’5 
Voortdurend moet het denken „slijten’’ aan de werkelijkheid der contra- 
dictie, opdat voor de gespannen aandacht „Gods glimlach door de stof 
heen verschijnt’, opdat van stap tot stap de realiteit, mensen en. dingen, 


1 Cahiers II, p. 497. 

2 Cahiers II, p. 369. 

3 Attente de Dieu, p. 73. 

* Wij stuiten hier op een aspect van Simone's methode, dat wij in verschillende 
vormen van mystiek tegenkomen als de verwerkelijking van God, en dat een auto- 
theïstische trek heeft. Vgl. een uitspraak van Eckhart: “Wo immer der Mensch aus 
sich ausgeht, in denselben muss wieder Gott notwendig eingehen’’ (Reden der 
Unterweisung, München 1922, 5:81). 

9 La connaissance surnatuvelle, p. 46. 
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een verwijzing naar God blijken te bevatten. De aandacht is zo de inge- 
spannen juiste lecture” van de wereld. Deze wordt alleen verworven in en 
met het volhardende denken, dat gedragen wordt door een even vol- 
hardende „attente de Dieu’. De aandacht richt zich op de ganse werkelijk- 
heid : de medemens wordt er gelezen als werkelijk de ander, die er zijn mag. 
De aandacht onthult de schoonheid der natuur als Cuffre voor God, het lij- 
den en het ongeluk als een verwijzing naar God ; het is de aandacht, waaraan 
ten slotte eenmaal de Waarheid verschijnen zal, die de laatste tegen- 
spraak: God-schepping te boven gaat. Daartoe is het nodig, nimmer halt 
te houden om zich te bergen in de vele Geháuse der levens- en wereld- 
‘beschouwingen, die te vroeg naar deze Waarheid grijpen en haar missen. 
Er moet door en in de aandacht eerst een volstrekte „renoncement de 
sol’t worden bewerkstelligd, het „ik” dat de wereld naar eigen beeld en 
gelijkenis snijdt, moet eerst gekruisigd worden, wil de „vervulling” 
werkelijkheid worden. 

Ongetwijfeld heeft Simone deze weg als haar eigen, onherhaalbare weg 
gezien. Steeds opnieuw constateert zij, dat deze pelgrimage háár opdracht 
is. Er is een totale een-zaamheid in dit leven geweest. Maar het is toch, 
achteraf gezien, in zekere zin exemplarisch geweest. Het werkt toch ook, 
zelfs in zijn dwaalwegen, appellerend. Daarom is het mogelijk, dacht ik, 
deze omschrijving van Simone's methode te benutten als een verwijzing 
naar het kader waarin Simone gezien moet worden, opdat wij haar 
„rechtvaardig lezen”. 

Ik noem vijf punten, die onderling samenhangen. 

1. Simone is een treffend voorbeeld van wat Jacques Cabaud in zijn zo 
genoemde boek over haar noemde een „expérience vécue’’. Nooit aca- 
demisch, nooit beschouwelijk-steriel heeft Simone Weil zich al vragende 
door haar zo korte leven bewogen: de vraag was tevens daad. Nog beter 
ware te spreken van een „métaphysique vécue”’, een één-zijn van denken 
en doen. 

2. Ons treft de ernst, waarmee het gelden van alleen het (de) Absolute 
in het geding wordt gebracht: een volstrektheid, een radicaliteit, die het 
mens-zijn tot het offer voert. Wie deze volstrektheid en dit radicale 
doorvragen naar wat werkelijk gezag heeft bij haar ontdekt, hoort ook bij 
deze agnostisch opgevoede dochter van Israël het ’5°ma° yisra’el’. 

3. Zij is naar dit volstrekte onderweg. Dit zoeken is geen pose, niet een 
zoeken omderwille van het zoeken. Het is veeleer verontrusting over de 
keuzeloosheid èn over de voorbarige keuze. Het is een verkeren onder de 
open hemel, in de wetenschap, dat veel moet worden geofferd aan vormen 
en tradities, aan geloofsinzichten; dat er ruimte moet worden gemaakt 
voor wat nog komen moet. Het is een gericht zoeken, een pelgrimeren 
naar een eindgestalte, die zijn aanwezigheid zeer verborgen, zeer vormloos 
nog, aan haar getoond heeft. Daarom is dit op-weg-gaan een open-houden 
van de dingen, een doorschrijden van de tijd en de ruimte, de vervulling 
tegemoet. Op deze weg toont Simone ons iets van de geestelijke armoede 
van deze tijd, de klacht over het ontbreken van een „nieuwe geborgen- 
heid’ (Bollnow) ; zij verschijnt als die mens, waarvan Buber in „An der 
Wende’ zei, dat hij eerder heimwee naar geloof heeft dan geloof bezit. 
Zij toont ons m.i. ook, dat er voor komende tijden veel gevestigde in- 
. Vgl. La Pesanteur et la Grâce, pp. 36-37. 
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zichten moeten worden geofferd. Simone weet van een „zuiverend 
atheïsme’’, dat niet ver van het koninkrijk Gods is. Maar tezelfdertijd 
toont zij ons in deze pelgrimage, hoezeer de mens, die alleen uit eigen 
ervaring en weten zoekt, in een totale eenzaamheid leeft, die hem voor: 
tragische dwaalwegen niet behoeden kan. 

4. In haar denken en leven heeft zij op een voorbeeldige wijze het woord 
dienst tot werkelijkheid gebracht. In haar houding tegenover de kerk, in 
haar levenspraktijk en in haar ethiek is dit het trefwoord: „dienst det 
solidariteit”. De ziekte van Europa, zo luidt het in haar door A. a | 
uitgegeven boek over de vernieuwing van Europa, „L'enracinement’’, i | 
dat het uit een fatale, demonische gelijkheidsdrang de toewijding, de 
overgave, de dienst als ‘existentiaal heeft weggewist. 

5. Simone Weil toont, dat waarheid niet is zonder lijden, niet zonder 
dat de eigenmachtigheid van het „ik” is gebroken, zonder een verlies van. 
het verkeerde, doch hardnekkig vastgehouden perspectief. Dit is hèt 
thema van Simone: eerst nadat de stutsels van het „ik zijn weggevallen, 
en de mens in de leegte angstig grijpt naar het houvast, en dan zich vallen 
laat in de afgrond van de onmacht, wordt de gesloten horizon der contra- 
dicties doorbroken. Geen waarheid zonder de kruisiging van het „ikt 

Ik kritiseer hier niet; schets slechts in welke richting m.i. Simone Weils 
leven en werk moeten worden gezien. Begrijpelijk, dat deze stem mensen 
heeft getroffen, vaak geërgerd, maar voor alles: geraakt; omdat hier iets 
van onze contrastmatig geestelijk-arme en toch ook herlevende wereld 
werd vertolkt. Terwijl voor de theologen geldt: er zijn wellicht in bepaalde, 
tijden bepaalde waarheden, die in de officiële theologie te weinig in het 
zicht komen. Dan hebben wij de literatuur, de subjectieve denkers, de_ 
mystici, wellicht een kleine Joodse lerares in Frankrijk nodig, om deze 
specifieke waarheid te horen. Daarvan moge iets doorklinken bij de 
weergave van Simone's centrale thema’s. ö 


IL. Leven ? 


Geboren 3 febr. 1909 uit welgestelde agnostische Joodse ouders, toonde 
Simone een vroeg rijpe intelligentie. Reeds op zeer jeugdige leeftijd bleek 
ook een sterke neiging tot helpen en dienen. Op het „Lycée Henri IV” 
beïnvloedde Alain haar. Hij deed haar liefde voor Plato en Spinoza ont- 
waken. Hij was het, die in de gereedliggende grond van haar geest de af- 
keer van elke collectiviteit zaaide. Reeds in die jaren toont zij een op- 
merkelijke sociale activiteit: in 1931 stelt zij bijv. met Romain Rolland 
en J. P. Sartre (!) een manifest op tegen de verplichte officiersopleiding 
voor academisch gevormden:: zij moeten naast het proletariaat staan, niet 
erboven. Wij zien haar landarbeid verrichten, deelnemen aan de „burger- 
dienst’ van Pierre Cérésol. In 1931 lerares geworden, komt zij in contact 
met syndicalisten. Zij publiceert veel, bestudeert Marx, Lenin, Kautsky « 
enz., leeft in haar vrije tijd geheel en al voor en met de arbeiders. In haar 
artikelen heet het voortdurend: er moet onder de arbeiders kennis komen 
van de cultuur. Boven de vragen van lonen en prijzen moet de arbeider 


en verwante gedachte bij W. Kamlah, Der Mensch in der Profamität, 1949, SS. 


* Een uitvoerige biografie vindt men bij ESE Cabaud, r expérience vécue de 
S. Weil, Paris 1957, 
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lereerst een eigen, menselijke, bezielde levenshouding hebben. Niet alle 
rbeiders begrepen haar. Bij het vernemen van haar dood zei er een: 
‚Zij wist niet hoe ze leven moest; ze was te geleerd en at te weinig.” 
Wegens haar deelname aan stakingsoptochten werd zij gedreigd met 
ontslag en tenslotte overgeplaatst! Doch ook in die andere stad, in Rouen, 
stonden de bedelaars in de rij voor haar kamer, wanneer ze haar salaris 
had ontvangen; ook daar bleef zij in contact met de kringen der arbeiders. 
Zij was geen marxiste; integendeel: een nonconformisme op levens- 
beschouwelijk en ook maatschappelijk gebied gaat hier hand in hand met 
een pöging, echt solidair te zijn met de „underdogs’’, hun lot te leren 
kennen en nieuwe wegen tot verandering der maatschappelijke structuur 
te ontdekken. In haar artikelen waarschuwt zij de arbeiders: i.p.v. de 
proletarische revolutie komt een nieuwe slavernij, die van de „functio- 
palisering”’ en van het „dirigisme’’. Voor alles gaat het erom, de enkele 
mens zin en bestand te geven. 

_ In 1934 gaat ze de fabriek in, niet bij wijze van experiment, doch met 
verbreking van de familiebanden, in dezelfde materiële omstandigheden 
als haar medearbeidsters. Ruimtegebrek verhindert mij, deze daad 
alzijdig te overwegen; er is veel voor en tegen te zeggen. Twee dingen 
slechts: in het jaar van haar dood, 1943, verschijnen de eerste priester- 
arbeiders! Er schuilt, opnieuw, iets exemplarisch in Simone's daad. Ten 
tweede: lees haar „Journal d'usine”, opgenomen in de bundel „La con- 
dition ouvrière’’, en ge weet: deze ervaring heeft haar gestempeld. — Goed, 
het was 1935; er is veel veranderd sindsdien. Maar, wat meer dan tijdelijke 
beleving was, is dit, dat de mens in de arbeid en in de systemen, die de 
arbeid regelen, niet werkelijk bestaat, volwaardig mens kan zijn. Simone 
zal dat later noemen: het onderworpen zijn aan de „machten’’. Zij zal dan, 
jelaas, aan het einde van haar leven capitulerend voor de gedachte, dat 
leze bovenpersoonlijke machten van ons technisch industrialisme on- 
veranderlijk zijn, een uitweg zoeken in een mystieke verlossing. (Men 
eze „Écrits de Londres’’). De fabrieksperiode drukte haar het „slaven- 
nerk’’ op, zegt zij. Uitgeput ging zij daarna, eind 1935, naar Portugal, 
an de kust. Op de dag van het patronaatsfeest gaat in de avond een 
processie van vissersvrouwen, met kaarsen in de hand, langs de op het 
trand gelegen boten. Opeens schenken het landschap, het trieste, 
sentonige gezang, de armzalige, donkere kleding der vrouwen Simone de 
ekerheid, dat het christendom de religie der slaven is, maar anders dan 
n de zin van Nietzsche: religie der dienstknechten, die in lijden en dood 
le liefde Gods ervaren. 

Dan terug naar het lyceum. Maar de Spaanse burgeroorlog roept haar. 
Niet om te strijden, doch om bij de geslagenen en verwonden te zijn. Na 
en ongeluk moet ze terugkeren. Zij heeft háár Guernica beleefd: het 
loedig spel der wereldmachten, de wreedheid, en de zinloosheid. Met haar 
en blijft zij strijdvaardig: ze hekelt het Franse kolonialisme, zij voorziet 
en tweede wereldoorlog en de „revanche van het Oosten op onze zorge- 
oosheid, onze intelligentie zonder liefde, onze wreedheid en ons materia- 


„Ik kan niet nalaten een bericht te citeren uit een plaatselijke courant van Le Puy 
Ld. 4 febr. 1932: Mej. Weil, rode maagd uit de stam van Levi, boodschapster van 
iet evangelie van Moskou, heeft de ongelukkigen, door haar van het rechte pad 
seleid, haar leer voorgekauwd.” 
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lisme”. Tijdens een reis naar Assisi wordt zij voor het eerst in haar leven 
gedreven te knielen en te bidden. Een nieuwe dimensie breekt door. In de 
dictaten van haar leerlingen te St. Quentin staat (1937): „de christelijke 
revolutie heeft hierin bestaan, dat de zwakken niet veracht werden. 
De God der christenen is zwak”. 1938 stort zij ineen: zij moet haar leraar- 
schap beëindigen. Dag en nacht studeert zij nu. De kerk van Rome trekt 
haar aan: het gregoriaans, de sacramenten. Tijdens een paasnachtdienst, 
onder hevige hoofdpijnen, is „voor eens en voor goed de gedachte aan 
Christus’ lijden in mij doorgedrongen”, schrijft zij. „Eenmaal, bij het 
aandachtig opzeggen van het Onze Vader, daalde Christus in mij neer”, 
lezen wij. Het betekende voor haar „de aanwezigheid van een liefde door 
het lijden heen”. Sindsdien leest zij, voor het eerst, mystieke geschriften, 
die haar in haar eigen ervaring sterken. De studie van Plato, de Pytha- 
goreeërs, van de Ilias, van de Bhagavad-Gitä, wordt intensief voortgezet. 
In 1940 vinden wij haar in Marseille; zij ijvert voor De Gaulle, verspreidt 
illegale geschriften. Ze komt in contact met pater Perrin, met wie zij vele 
gesprekken voerde: over de kerk van Rome, de doop, het sacrament. 
Haar conclusie is: „God wil mij niet in de kerk.” Er volgt een periode van 
landarbeid, in harde omstandigheden. Zij wil zelf ervaren, wat het be- 
tekent, dat „de aarde zich slechts schenkt aan degenen, die haar hun leven, 
hebben gegeven”. „De hel’, zegt zij, „dat is een eeuwigdurende wijs 
oogst’’; begrijpelijke uitdrukking voor een zwakke, zieke intellectuele 
vrouw. Belangrijk was haar contact met Gustave Thibon, die sterk onder 
de indruk van haar diep borende reflectie en haar ideeënrijkdom was. 

Aan Thibon geeft zij al haar aantekeningen, wanneer haar ouders haar 
min of meer dwingen, in mei 1942 uitgewisseld te worden naar Casablanca, 
tegen Duitse krijgsgevangenen. In ijltempo schrijft zij daar, in Casa- 
blanca, haar geestelijk testament: een studie over de „liefde Gods en het 
ongeluk’, over de „vormen van impliciete liefde tot God’ en beschou 
wingen over voorchristelijk christendom. 

Na New York, waar zij haar „Brief aan een geestelijke” schreef, vol 
bezwaren tegen de kerk en het empirische christendom, komt zij na lang 
en dringend Maurice Schumann gesmeekt te hebben om een „gevaarlijke’” 
baan, in Londen terecht. Zij wil, zo zegt zij, de innerlijke verscheurdheid, 
die voortkomt uit haar onmacht, het lijden van de mens, de liefde Gods 
en het verband daartussen samen te denken, trachten te helen, door zelf 
het lijden van anderen in solidariteit te delen. Zij gevoelt: dit is mijn weg. 
Gevaarlijk is haar baan niet: zij wordt achter het bureau gezet, in dienst 
van de regering der vrije Fransen. Zij schrijft veel, vaak 's nachts door. 
Eén boek, in opdracht geschreven: het genoemde „L'enracinement”’. 
Veel artikelen. Zij eet weinig, bespaart op haar rantsoenen, om niet meer 
te hebben dan de armste landgenoot in bezet gebied. Steeds keert in deze 
periode de gedachte terug, dat de huidige nood spiegelbeeld is van een 
„geestelijke armoede’, waaruit een nieuwe spiritualiteit kan worden 
geboren. Een „nieuwe heiligheid” noemt Simone dit: zij heeft er geen deel 
aan, wil slechts de voorwaarden ertoe overdenken. Het genezende begin 
ligt in de geste van de wijding, in het offer aan een God, die ons vernietigt 
en daarin heelt. 

In april 1943 stort zij opnieuw ineen, en nu definitief. Tot aan de dag 
van haar dood schreef zij haar ouders te New York opgewekte brieven. 
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4 augustus stierf zij in het sanatorium te Ashford. Haar laatste aan- 
ekening luid — en het is als een progam en een conclusie beide —: „het 
elangrijkste deel van het onderwijs: de betekenis te leren van „kennen”’. 
ei 1958 werd een eenvoudige gedenksteen op haar graf onthuld. Sir 
erbert Read, voorzitter van het Brits-Franse comité, las haar lievelings- 
gedicht: „Love’ van George Herbert. T. S. Eliot eerde haar als dè 
pelgrim van onze eeuw. 


III. Enkele Hema’s 


Ik tracht, in een zeer kort bestek, en onvermijdelijk hier en daar scheef 
trekkende, enkele mi. essentiële gedachten van Simone Weil weer te 
geven!. Ik laat daarbij haar interpretaties van de praesocratici, van de 
ragedies, van Plato, van met name de Pythagoreeërs, alsmede haar 
Marx-studies geheel terzijde, en teken aan, dat hetgeen hier systemati- 
serend wordt weergegeven, in feite wisselende gezichtspunten zijn voor 
simone Weil, aan wie coherentie en gelijktijdigheid op de weg van haar den- 
zen en die van haar leven moet worden toegeschreven. Dat is iets anders dan 
enheid van denken en leven. Hopelijk wordt duidelijk, waar de innerlijke 
egenspraak in Simone's denken, de grootsheid èn de dwaling, de con- 
lictuaire stof gelegen is. 

Aandacht is „renoncement de soi’, hoorden wij, „attente de Dieu’, of 
ok: „décréation'’, het scheppen van een „leegte’. Waarom is dit de 
pestemming van de mens? Omdat hij qua talis geneigd is zich „Lebens- 
aum”’ te verschaffen, d.i. macht te ontplooien. De mens staat met de 
zehele kosmos onder de wet der „nécessité’’, die zich bij de mens voordoet 
ls „pesanteur’’, een ik-middelpuntige kracht. Leven op aarde heeft de 
endens, ruimte te veroveren, zich met leven als het ware vol te zuigen, 
le ander, het andere, te verdringen. De mens is een absorberend wezen: 
vaar hij in zijn leven een leegte ontdekt, een gemis, een tekort, daar 
schept hij compensaties: hij zoekt troost, neemt wraak, vlucht in een 
jerheerlijkt verleden, in een gulden toekomst, projecteert een hierna- 
naals, enz. Zo is de religie meestal de metafysische fundering van deze 
eële machtsstrijd. In de medemenselijke relaties speelt zich hetzelfde af: 
ij hebben veelal een masochistisch-sadistisch karakter. De verhouding 
jan mensen en volkeren is er een van heer en knecht. De mens kan daar- 
nder lijden; zo kent de hele Ilias één thema: de macht, en één klacht: 
vaar is de tegenweer? Deze „pesanteur’’ nu is de kwalificatie der zonde. 
Londe is de tendens tot onbegrensdheid, tot alzijdige ontplooiing van het 
sentrum: het „ik’. Het „ik’ hecht zich vast aan de werkelijkheid. Dat 
rasthechten deformeert de realiteit. Op deze wijze komt het nooit tot een 
ntmoeting, d.i. een laten gelden van mensen en dingen. De mens „leest”’ 
le wereld alleen als verovering of in slavernij, als heer of als slaaf. 

„Nécessité’’ en „pesanteur” zijn echter, hoewel door ons hartebloed 
sevoed, geschapen machten. Dat de mens in het machtsgebied der 
‚pesanteur” woont, is zijn ontologische „misère’’, welke teruggaat op de 
chepping. In die zin zijn schepping en „zondeval” ident. Echter, de 
tructuur der „pesanteur’’ is de mens niet alleen gegeven, als lot; hij 

Voor een goede, korte samenvatting, waarin een veelszins juiste beoordeling is 


erwerkt, verwijs ik naar P. van der Hoeven, Wijsheid en teken, in: Wending 12 
1957-1958) blz. 479-496. 
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beaamt haar, zijn wil richt zich ernaar. Dat is de zonde in eigenlijke zin. 
Simone onderstelt, dat de mens kiezen kan: hij kan de „pesanteur”’, in een 
proces van onthechting van zichzelf, uit zich bannen; hij kan de weg 
betreden van de „renoncement de soï’’. Deze „renoncement”’ is ascetisch. 
van aard, wereldontkennend. Hij schept een „niets”, waarin het schijnt, 
dat de mens, ontstegen aan de machtswil, kan „uitwaaien”’. Versterkt 
wordt deze opvatting, wanneer wij lezen, dat God deze wereld schiep, 
haar overleverde aan de „nécessité’’ en de „pesanteur’’, door zich „terug 
te trekken’’, door een oereigen „renoncement de soi’, door afstand te 
doen van zijn almacht. Hij schiep aldus, opdat de mens een „echo'’, een 
„antwoord’’ daarop zou geven, en zichzelf zou „opgeven’’. Zo schijnt de’ 
cirkel gesloten te kunnen worden: de mens keert, Gods „renoncement’ 
geduldig imiterende, in God terug; de wereld werd geschapen, opdat de 
mens haar zou „overspringen’’. | 

Telkens echter worden deze gedachten doorkruist, ja, teruggedrongen 
door een geheel andere „Ansatz’’, waarin de „renoncement’” een tweede 
„incarnation’’ heet, waarin de aandacht de werkelijkheid onthult als het 
gebied waarop het gehalte van het leven gevonden moet worden. Kern- 
punt is hier: wat betekent het „afstand doen’ Gods, dit „zich terug 
trekken?” Welnu) in andere zin dan het bovenstaande, is dit „afstand 
doen’ voor Simone de Chiffre voor de wijze waarop God met ons is, 
„Hij is, maar verschijnt niet; de duivel verschijnt, maar is niet”, zegt zij, 
en dat houdt in bredere context in: „God werkt op de wijze der verborgen= 
heid.” Hij is gans anders dan de „pesanteur’’, dan de macht. Van ons uit 
gezien, is Hij de machteloze, de stille, de weerloze. Dat is volgens Simone 
de kwalificatie der liefde. Het beeld van Gods afstand-doen, mitsgaders 
van de „pesanteur’’, is expressie van een bevroeden, dat God de wereld 
bezoekt in de presentie der liefde, in de respectvolle, ja kuise benadering 
van het hart van de mens. Zo interpreteert Simone het kruis. „God heeft? 
zozeer afstand gedaan van zijn macht, dat Hij aan een kruis werd ge- 
slagen” Schepping en kruisiging zijn nu, evenals daarstraks schepping en 
zondeval, ident. „God zonder gedaante en verborgen in het universum.’ 
„God een bedelaar voor de deur: je merkt Hem niet op.” De zichtbare, 
succesrijke God, die ons aan compensatie helpt, is een denkbeeldige God. 
Het atheïsme heeft gelijk, wanneer het deze God opruimt bij de projecties. 
„Het Lam is van de grondvesting der wereld af geslacht.” Zijn omgang 
op de wijze der machteloosheid is de consequentie van „de dwaasheid 
van de liefde der scheppende daad.’ Daarom: van ons uit gezien is Hij op 
de wijze van het niet-zijn. Hij komt in dienstknechtgestalte (Fil. 2); 
ja, Hij is „niet om aan te zien’, „quantité négligeable”’ (Jes. 53) *. God is 
niet sociomorf, aldus Simone. 

Nu geldt: alleen wie toestemming geeft aan de bedelaar, binnen te 
treden, wie deze verborgen God geloof schenkt, gaat de wereld zien als het 


! In Simone's visie op de Ilias, voor haar het poëem van de macht, is Achilles de 
machtige, die zelf wederom aan de macht onderworpen wordt. De Ilias beschrijft 
allen als werktuigen of slachtoffers van de macht. Thetis zegt van haar zoon, dat zij 
hem doet opgroeien „als een plant op dehelling van een wijngaard’ (52438). Is het toe= 
val, dat Simone in Christus de lijdende dienstknecht zag, die volgens Jes. 53 „opschiet 
als een wortel uit de dorre aarde’? Deze vergelijking, die ik dank aan een gesprek 
de dr. J. C. Fetter, werpt licht op de wijze, waarop Simone teksten allegoriserend 
as. 
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oneel van Gods „afwezige tegenwoordigheid”. De wereld wordt illusie; 
iet (gelijk tevoren) een schijn, een verbeelding, doch in die zin, dat zij 
iteindelijk als gebied der „pesanteur’” geen laatste geldigheid heeft. 
ij komt i in een andere betekenis-horizon te staan. De „renoncement de 
oi’ is nu: God laten werken op de wijze der machteloze liefde, de kruis- 
tructuur der werkelijkheid laten gelden. God ziet af van elke bescherming. 
)aarom: „Christus. Thema van de slaaf. Thema van de dief. Thema van de 
ragebond.”’ Christus „was meer dan een martelaar’, die het geloof van 
ijn kerk met zich draagt en een hemelse beloning verwacht. „Christus 
ing zijn straf niet met vreugde tegemoet, maar in uiterste doodsnood, 
adat hij tevergeefs zijn Vader had gesmeekt hem te sparen. Tevergeefs 
ok zocht hij menselijke troost’ „De liefde is geen troost, zij is licht.” 
‚hristus is voor Simone Cluffre voor Gods verborgenheid (in de zin van 
olstrekte transscendentie) èn presentie in de vorm der „machteloze 
jefde”’. 

„Renoncement de soi’ wordt nu: deze presentie in zich laten werken. 
Niet om Gods wil liefhebben, doch door God, zoals een pijl door de boog 
vordt weggeschoten.” „Een passage worden waardoor God in de wereld 
reden kan.”’„Eten of zich als spijs geven.’ Het eerste is het effect van de 
pesanteur’”’, het tweede gevolg van een klein begin van gehoorzaamheid, 
m met onze reformatoren te sreken. Dat betekent voor Simone: 
Niet aan de manier waarop iemand over God spreekt, doch aan de 
nanier waarop iemand over de aardse dingen spreekt, kan men zien, of 
ijn hart in het vuur der liefde Gods is geweest.” Dit begin van „renonce- 
gent” uit zich hierin, dat de aandacht, als onthechting van het macht 
egerende „ik’’, ontstaat. Deze aandacht ontdekt, dat de werkelijkheid 
ler „nécessité’’, het kille mechanisme, dat alles beheerst, in holle in- 
ifferentie het leven opjaagt, in de „struggle for life”. Deze nuchtere, bijna 
akelijke constatering gelde ten volle, aldus Simone. Waarom? Omdat 
eze constatering de beaming is van het gebeuren, van de feitelijkheid der 
jereld. Amor fati betekent voor haar de erkenning, door een van zichzelf 
erlost mens, dat de dingen gebeuren krachtens een wil, die niet de zijne 
5, doch die van God. Voor de aandacht, die van zichzelf af ziet, is de 
nécessité’’, in al haar hardheid, spiegelbeeld van Gods wil. Aldus roept zij 
p tot, is zij een spiegelbeeld voor de „gehoorzaamheid”. „Een gebeurtenis 
jet aanvaarden houdt in: verlangen, dat de wereld er niet is f 
/erlangen dat de wereld niet bestaat, is begeren dat ik, zoals ik ben, alles 
en.” Zo ziet de aandacht de wereld der „nécessité’’ als een opgave, de wil 
rods volstrekt te beamen. 

In de tweede plaats onthult de wereld zichzelf aan deze aandacht als 
choonheid. Zij is „zoiets als een sacrament”’. „Zoals bij een goed, schoon 
edicht het enige antwoord op de vraag, waarom een woord dáár staat, 
it is: omdat het er moest staan — het bewijs van dit „moeten’is, dat heter 
taat en dat het gedicht mooi is — zo behoren de dingen er in deze wereld 
e zijn, omdat ze er zijn.” „De liefde voor dit zó- zijn van de wereld is de 
choonheid. Schoonheid is afwezigheid van menselijke doelstelling” 
De navolging van de schoonheid van de wereld ... is het opgeven van 
e eigen wil.” 

‚In de derde plaats is het deze aandacht mogelijk, ook in het diepste 
jden „de glimlach van Gods liefde te zien". God breekt niet door de 
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„oorzaken” van de „nécessité’’ en de „pesanteur’ heen — „elk wonder- 
geloof is bijgelaof”’; Simone spreekt hier graag van Gods „onpartijdigheid’ 
— doch het lijden heeft de bestemming (altijd!) de wil in hechtenis te 
nemen, „ zoals de absurditeit het verstand in hechtenis neemt”. De ergste 
vorm van het lijden is het ongeluk, dat zowel fysiek als psychisch de mens 
tot een half verpletterde worm maakt, hem doet walgen van zichzelf, 
hem tot een vervloeking maakt. In de ongelukkige mens druppelt het gif 
van de trage onwilligheid, waardoor zelfs het verlangen naar lotsver:- 
betering wordt gedood. Daarom moeten wij hardnekkig tegen het ongeluk 
strijden, want wie kan er nog in worden gered? De ongelukkige opmerken, 
hem bijstaan, is al een wonder van liefdevolle aandacht. Alleen bij de mens, 
die reeds voordat het ongeluk hem trof, zijn „ik” heeft overgegeven aan 
God, kan het ongeluk dit „ik” niet meer vernietigen: het is „vervangen 
__door God”. Dan veroorzaakt het ongeluk een diep „gevoel van godver- 
latenheid, die de manier van Zijn aanwezigheid is”. Om dit „zwijgen 
Gods in Zijn aanwezigheid” te vernemen in het ongeluk, moet de 
„waarom’'vraag verstillen. „Dan zal de ziel de stilte vernemen, die on- 
eindig meer waard is dan welk antwoord ook.” Alle pogingen het ongeluk 
anders te rechtvaardigen, is als het werk der Danaïden. Het christendom 
is het „door God gegeven gebruik van het lijden’: het is het gestrenge en 
oneindig barmhartige afsnijden van alle egoïsme, de „volstrekte theo- 
centriciteit’’, de dood van het natuurlijke „ik”’. 

Ten vierde: de aandacht wordt zo tot „ruimte schenken aan de ander”. 
Zij is „gerechtigheid”’, d.w.z. de erkenning van de heilzame begrenzing 
door de ander, de omkeer uit de zonde der grenzeloosheid. Alweer: waar 
dat geschiedt, is het wonder der liefde. Dat alles is nu steeds een klein 
begin, een proces, een pelgrimage. Maar zo wordt het gehalte van het 
leven hier gevonden, in dit „aardse vaderland”. 

Dit nu vindt Simone niet in de kerken vertolkt. De kerk is nl. de voort- 
zetting van Israël en Rome. Israël, zo beschuldigt de Jodin Simone Weil, 
heeft het eigen nationale bestaan, eigen collectiviteit, tot God verheven. 
Deze tot potentaat verheven God is een sociomorfe grootheid, die voorts 
voorspoed met geloof, en tegenspoed met ongeloof verbond. Het christen- 
dom heeft deze erfenis overgenomen. Alleen hier en daar in de psalmen, 
bij Job en Jesaja, klinkt iets door van de „afwezige God’. Het christen- 
dom vatte de voorzienigheid net zo op als Israël, daartoe nog versterkt 
door de erfenis van de Romeinse staat, haar macht, haar collectieve 
denken. Zo hebben Israël en Rome van de kerk „het grote beest” gemaakt, 
waarover Plato spreekt. God spreekt echter in het verborgene. Hij voert 
een stil tweegesprek met de enkele mens. Het antisemitisme der christelijke 
kerk ontstond, toen de Joden eraan vast bleven houden, dat hún nationale 
fetisch God zelf was, en de kerk overtuigd was, deze fetisch. reeds te 
hebben overgenomen. Het christendom heeft de inquisitie op het geweten, 
de barbaarsheden tegen de Albigenzen; het heeft geen halt toegeroepen 
aan het wordende nationalisme, het kapitalisme getolereerd en bevorderd. 
Het waren de christenen niet, die voorop gingen in de strijd tegen de 
heksenverbranding, tegen sociale misstanden. Het christendom heeft de 
oorlog gesanctioneerd, althans getolereerd. Zo gaat de aanklacht verder. 

In feite memoreert Simone, in haar gesprekken over de kerk, vier 
dingen steeds weer: 1. Er dient solidariteit te bestaan met de massa 
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uiten de kerkmuren. De kerk heeft de communicatie met de meesten 
erloren. 2. De dialoog Gods met de wereld is universeel. „Onze liefde 
oet door alle ruimten heen dezelfde uitgestrektheid bezitten en als het 
onlicht alle delen der ruimte vullen.’ Het christendom is niet „katholiek”’, 
et is exclusivistisch in zowel locale als existentiële zin. 3. „Enkele 
chapen dienen buiten de stal te blijven, om er getuigenis van af te leggen, 
at de liefde van Christus iets heel anders is dan die der kerk.” „Stations- 
vachtkamers, burgermanshuizen en gevangenissen: ziedaar de mij 
oegewezen plaats.” En dan vraagt zij dringend: of de traditionele ge- 
ondenheid werkelijk zo groot is, dat „de kerk niet uit haar eigen bijbel 
an leren, dat zonder een sterven geen beschikbaarheid voor God mogelijk 
5. 4. „De taal van destraat is niet dezelfde als die van het bruidsvertrek…” 
).w.z. in de kerk wordt storend door de oorspronkelijke dialoog van God 
get de enkele mens heen gesproken. Zij heeft deel aan de collectiviteit, is 
ebonden aan compensaties, machtsbegeren en traditionele voorstel- 
ingen. Er is geen ruimte voor de „stille, weerloze God”, wiens verborgen- 
eid zich „alom in het universum manifesteert’’, dikwijls in „woordloze 
resentie”’. 

Het zal duidelijk zijn: hier is heilzaam appèl en heilloos misverstand 
neen, grootsheid en zichzelf vastrennende Konsequenzmacherei, totale 
ernieuwing èn het aloude adagium van gnosticisme, manicheïsme en 
ijdloos universalisme. Hier is een mens, die in haar korte leven de nood 
an de tijd beleefde, verwerkte, uitzichten zag, onwrikbaar in de haar 
eschonken waarheid, maar ook onwrikbaar-eenzaam, vol vruchtbare 
Ansätze’’, verrassende thema’s, die eerst na haar dood door anderen 
esteld werden. Vol bizarre ideeën ook, met te weinig kennis der feiten, en 
en doorslaan in uitersten! Opnieuw: welk een kans voor die school der 
erk, waarin de feiten gedoceerd worden, en hun eigen werking hebben, 
ot opruiming der misverstanden. Maar ook de vraag: kunnen wij de 
ragen, die Simone Weil in haar denken stelt, werkelijk aan? 


(wordt vervolgd) 
Baarn R. HENSEN 


TOORNAAMSTE WERKEN VAN SIMONE WEIL (samengesteld uit haar nalatenschap) : 


1. Cakiers 1, II, Plon, Paris 1953, 1954. 

2. La Pesanteur et la Grâce, Plon, Paris 1947. 

3. La Connaissance surnatuvrelle, Gallimard, Paris 1950. 
4, Lettre à un veligieux, Gallimard, Paris 1951. 

5. Attente de Dieu, Colombe, Paris 1950. 

6. L'envacinement, Gallimard, Paris 1949. 

7. La source gvecque, Gallimard, Paris 1953. 

8. Oppvession et Liberté, Gallimard, Paris 1955. 

9. La condition ouvriève, Gallimard, Paris 1951. 

0. Ecrits de Londves, Gallimard, Paris 1957. 

1. Zutuitions préchvétiennes, Gallimard, Paris 1956. 
2. Venise Sauvée, Gallimard, Paris 1956. 


ITERATUUR OVER SIMONE WEIL: 

Ì. Alain, Simone Weil, La Table Ronde no. 28, 1950, pp. 47-51. 

2. Herman Berger, De gedachtenwereld van Sinome Weil, Bussum 1955. 
3. Jacques Cabaud, L'expérience vécue de Simone Weil, Paris 1956. 

4. M.M. Davy, The mysticism of Simone Weil, London 1951. 
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5. M. M. Davy, Zutroduction au message de Stmone Weil, Paris 1954. 

6. Karl Epting, Der geustliche Weg der Simone Weil, Stuttgart 1957. 

7. André Dejardin, Simone Weil: de la philosophie à la mystique. Synthèses no. 56 
(1951), pp. 190-196. 

8. T. S. Eliot, Preface for The Need for Roots, New York 1952. 

8 

0 
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En gd 


‚ R:; Hensen, Simone Weil. Theologie en Practijk, voorjaar 1954, blz. 1-14. 
R. Hensen, Een pelgrim naar het absolute, Den Haag 1959. 


Ee 1957), blz. 224-247. / 
12. P. van der Hoeven, Wijsheid en teken. Wending 12 (1957-1958), blz. 479-496. 
13. Charles Moeller, Simone Weil. Littérature du XXe siècle et christianisme, 1, 1953, 
pp. 220-255. 
14. Marcel Moré, La pensée religieuse de Simone Weil. Diew Vivant ho. 17, 1950, 
pp. 35-68. 
15. E. W. EF, Tomlin, Svmone Weil, London 1954. 
16. G. Thibon et J. M. Perrin, Simone Weil telle gue nous avons connue, Paris 195248 
17. Karl Thieme, Bedingungslose Respekt vor S. Weil. Dokumente Nr. 4, München 
1953. 


| 


„. P. van der Hoeven, Simone Weil. Een inleiding tot haar werk. Wending ab | 


18. Richard Rees, Brave Men: D. H. Lawvence and Simone Weil, London 1958. | 


Boekbesprekingen 


M. REISEL, The mysterious name of Y.H.W.H. Koninklijke Van Gorcum & 
Comp. N.V., Assen 1957, 133 blz., ingenaaid f 11,50. 


Dit door typografie en indeling prettig leesbare en gemakkelijk hanteerbare boek 


telt in 88 blz. tekst, 36 blz. noten en enige blz. betreffende index, transscriptie- | 


| 


systeem en errata een onwaarschijnlijk groot aantal druk- of schrijffouten. Vooral | 


op het gebied van de interpunctie heerst verwarring en inconsequentie; vgl. de; 


nonchalante haakjestechniek op blz. 57 r. 13, blz. 73 r. 7-8 van onderen en | 
elders; de komma achter Imperfect’ op blz. 39 r. 17 berooft de gehele zin van zijn | 


beoogde zwaartepunt. Een bloemlezing uit 3 blz. (blz. 68-70) ter illustratie: Blz. 68 


r. 13 An lees AN, r. 29 Yalqut Shimoni lees Yalqut Shim’oni (zie blz. 10: 9 
=— ’); blz. 69 sub e) Acorora lees Acororw, sub i) eveneens deomora voor conora; ä 


blz. 70 sub n) ÓWioros voor Wiorog, even later (kleine letters 4e regel) ó voor 6; 
maryä alâähä moet, behalve sub e) en 1), ook in de zesde regel van het diagram in 
allähä veranderd worden. Het boek telt niet V capita (blz. 77) maar IV. 

Deze formele onvolkomenheden wettigen op zichzelf een negatieve houding 
tegenover de inhoud uiteraard niet. Integendeel, dat het boek vanuit een grote 
belezenheid, vertrouwdheid met de „Judaïca’’, en een vindingrijke interesse ge- 


schreven werd, is onmiskenbaar. Er heerst zelfs een geserreerde zakelijkheid, een | 


zekere akribie. Maar het is niet zozeer de akribie van de steeds ontvankelijke, 
onpartijdig naar waarheid vragende wetenschappelijke ernst, als wel overwegend de 
akribie van de eens door een verlossend visioen gegrepen zoeker. Dr. Reisel bouwt 
niet een conclusie op, maar zoekt rationele garanties voor zijn visie. De daardoor 


gewekte indruk van eenheid en geslotenheid maakt de kracht en de zwakte van het | 
werk uit. Hoe onwaarschijnlijk talloze détails ook mogen zijn, zij ontlenen toch | 


glans aan de gloed die de unificerende visie hun schenkt. 


Adequate beoordeling i is niet eenvoudig. Op alle slakken zout leggen? Men zou een | 
zoutvlakte overhouden, grotendeels slakvrij, niettemin zonder de geschouwde visie \ 
aangetast te hebben. Ik moet volstaan met hetgeen dr. Reisel gezien heeft in enkele 


regels te schetsen. 


\ 


1. (Hoofdstuk II). Dat n°n de wortel van n\n is, blijkt o.m. uit Ex. 3 : 14v. | 


Na tezamen met de formule APN WN DN (vs. 14) hachelijk gebalanceerd te hebben 


| 
| 


op de rand van het beruchte aspect-tempus-probleem, geraakt, de schrijver tot de | 
vertaling ‘Ik zal (tonen te) zijn die ik placht (te tonen) te zijn’; het in de context 
voorafgaande (opsomming van verrichte se steunt deze vertaling. 71° zal 


dus betekenen ‘Hij die waarlijk zal (tonen te) zijn’. 


2. (Hoofdstuk III). Het tetragrammaton dient gevocaliseerd te worden als A12 
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an. Dit blijkt uit transscripties in vroegchristelijke en magische geschriften 
ove, 'Tawoune e.d, 'Taw); het gepostuleerde vocaalschema ontraadselt RAN 
SD viii 13), vele verkorte vormen van de Naam, en nog enkele klanknabootsende 
ltische formules. De ‘twaalfletterige naam’ (Maimonides) is niets anders dan n\n 


larvan de -ü- op een bepaalde wijze langgerekt uitgesproken werd. De ü is een 
mineus geladen klank. — De vorm nm’ is, grammaticaal bezien, af te leiden van 
häwu (‘holle wortel’) > *yahawa (uitroep, gesubstantialiseerd onder invloed van 
„3:14) > yahüdh of yehüdh! Het imperfectum N\n komt voor in Pred. 11 : 3 
in de rabbijnse literatuur. 

3. (Hoofdstuk IV). De rabbijnse omschrijving van de heilige Naam, W192n (AP), 
eft, althans in de latere periode, de betekenis van ‘duidelijk uitgesproken’. Ook dit 
idt op de langgerekte manier waarop de klinker -ü- ten gehore werd gebracht. 
Hiermee moge de visie van dr. Reisel recht gedaan, en zijn dissertatie geen on- 
cht zijn aangedaan. 


Leiden E. N. P. SCHROTEN 


GÉZA VERMEÈS, Les Mamuscrits du Désert de Juda. Desclée et Cie, Tournai 
1953. 220 Seiten. 

JÓZEF TADDEUSZ MILIK, Dix ans de découvertes dans le désert de Juda. Les 
Editions du Cerf‚ Paris 1957. 130 Seiten. 

FRANK MOORE CROSS Jr., The Ancient Libvary of Qwmrân and Modern 
Biblical Studies. Gerald Duckworth & Co., London 1958. 196 Seiten. 


Die drei beisammen hier angezeigten Werke haben Männer zu Verfassern, die 
rschiedener Herkunft sind und auf verschiedenen Wegen dazu kamen, sich dem 
udium der in der Wüste Juda aufgefundenen Schriften zuzuwenden. Die Berech- 
ung, diese drei Werke in einer Gesamtbesprechung zusammenzufassen, liegt 
rin begründet, dass ihre Autoren in Methode und Darstellung von einander ver- 
ndten Prinzipien ausgehen und auch zu ziemlich ähnlichen Schlussfolgerungen 
langen. Alle drei Werke behandeln den Gesamtkomplex der Fragen, die sich im 
Isammenhang mit den neu aufgefundenen Schriftwerken aufdrängen. 
Das Buch von Vermês ist das älteste. (Es ist inzwischen in einer englischen 
bersetzung in New York erschienen.) Angeleitet durch von M. H. Segal emp- 
ngene Anregungen, ist Vermès der erste gewesen, der auf konsequente Weise den 
ziehungen zwischen der Wüstengemeinde des Neuen Bundes und der hasmonä- 
hen Priesterherrschaft nachgegangen ist. hm gebührt demnach das Verdienst, 
ue Wege zu fruchtbarer Forschung gewiesen zu haben, und das Rüstzeug geliefert 
haben, das heute zum unerlässlichen Bestand des Qumrân-Studiums gehört. 
e beiden ersten Kapitel des Buches von Vermeès berichten über die Ausgrabungen, 
w. die Handschriftenfunde, sowohl in der Gegend von Qumrân wie im Wâdi 
urabba‘ât und in Khirbet Mird, und gehen der Frage nach dem Alter der auf- 
tauchten Handschriften nach. Von grundlegender Wichtigkeit ist das dritte 
apitel, in dem Vermès die Organisation der Gemeinschaft des Neuen Bundes knapp 
rstellt, wobei er auf die Unterschiede zwischen Angaben in der Sektenregel und 
r Damaskusschrift hinweist, auf den Begriff der Chabhurah im rabbinischen 
hrifttum eingeht, und schliesslich uns von dritter Seite zugekommene Nachrichten 
er die Gruppe der Essener mit der Gemeindeordnung der Wüstengemeinschaft 
rgleicht. Anschliessend kommt der Autor im nächsten Kapitel auf den histo- 
chen Hintergrund der Qumrânschriften zu sprechen. Er identifiziert die Kottim 
it den Römern und stellt die dem Pescher Habakuk zu entnehmenden biogra- 
ischen Angaben über den Bösen Priester heraus, die mit dem Lebenslauf des 
smonäischen Brüderpaares Jonathan und Simon übereinstimmen. Im fünften 
apitel sagt Vermeès, was sich über den Lekrer der Gervechtigkeit sachlich sagen lässt, 
jd verweist anhangsweise auf gewisse Übereinstimmungen zwischen den Lehren 
r Wüstengemeinschaft und qaräischen Traditionen. Im letzten, sechsten, Kapitel 
rd kurz auf die theologischen Anschauungen der Gemeinde des Neuen Bundes 
igegangen. Französische Übersetzungen der bis 1953 öffentlich zugänglichen 
andschriften bilden die seconde partie des Vermêsschen Buches. 
Obwohl 1953 erschienen, ist dieses Buch heute keineswegs veraltet. Manche der 
m Autor vermutungweise ausgesprochenen Ansichten werden sich nicht halten 
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| 
lassen; manches andere wäre heute mit grösserer Präzision zu formulieren. De) 
bahnbrechende, richtungweisende Charakter des Werkes bleibt jedoch von zeit 
bedingten Mängeln unangetastet. Dieses Werk ist unerlässlich für die sachlich 
Einschätzung der beiden nachstehend besprochenen Bücher und es wird für all 
Zeiten einer der Marksteine der Qumrânforschung bleiben. | 


Miliks Dix ans de découvertes ist ein in seiner knappen Kürze bewundernswerte! 
Buch. Der Verfasser sagt auf hundert Seiten mehr über die wesentlichen Dinge al 
andere Autoren auf vielen hunderten Seiten zerschwätzen. (Das Buch ist auch if 
italienischer Sprache erhältlich und wird in John Strugnells Übersetzung 1959 út 
englischer Sprache imVerlag der SCM Press in London erscheinen). Hinsichtlick 
der historischen Ereignisse, die den Anlass zur Auswanderung der Männer des Neuer 
Bundes in die Wüste boten, stimmt Milik in wesentlichen Zügen mit Vermès überein 
wobei er den Bösen Priester mit Jonathan identifiziert und Simon entlastet. Durct 
persönliche Anwesenheit an den Fundorten und Einsicht in bisher unveröffent; 
lichte Manuskripte ist Milik oft in der Lage, eine genauere und in Einzelfrager, 
ausführlichere Darstellung zu geben als dies Vermès möglich war. Trotz seinet 
Knappheit ist Miliks Buch ein vielseitiges und wichtiges Werk. Der Verfasser isf 
gelegentlich von „apologetischen’’ Motiven beeinflusst; er versucht z.B. seine Lesel 
davon zu überzeugen, dass die uns zugekommenen Testamente der Zwölf Patri: 
archen — deren universalistische Ethik die des Neuen Testaments vorwegnimmt 5, 
nach dem Auftreten Jesu von Nazareth in judenchristlichen Kreisen entstander 
seien, und dass ihr Verfasser nur wenig aus einem älteren essenischen Testament des 
Lewi und des Naphtali entlehnt hätte Milik folgt hier der von Marinus de Jonge im) 
Jahre 1953 vorgelegten These). Diese Ansicht halte ich für verfehlt. Wir finden in 
Test Reuben vi 8 den Ausdruck doytepeùs gptoróg; dies ist der MAN n°WA der 


Sektenregel und anderer Qumrânschriften. Wir finden vielfach (Simeon vii 1, Lew! 
ü ll, Judah xxi 1-3, Gad viii 1, Issachar v 7, Dan v 10, Josef xix 11 usw.) Spuret 
einer Anschauung von zwei Trägern der messianischen Würde. In judenchristlichen 
Kreisen wären solche Anschauungen nicht zum Ausdruck gekommen. 

Das neueste der drei hier besprochenen Bücher ist das von Frank Cross. Wik 
Milik gehörte Cross dem team der primär an der Erschliessung der Handschriften 
arbeitenden Forscher an. Es ist ihm daher möglich, auch solche Dokumente 
Betracht zu ziehen, die bisher unveröffentlicht sind, und er tut dies gelegentlich; 
Seine Darlegungen.zu verschiedenen Problemen sind ausführlicher als die von Ver: 
mês und Milik gebotenen; auch setzt er sich in grösserem Mass mit Ansichten anderer 
Autoren auseinander als die vorstehend genannten Verfasser dies getan haben. Lm 
ersten Kapitel der Ancient Library werden die der library der Wüstengemeinde 
angehörenden Bücher angeführt und ihre Entdeckung geschildert. Das zweite 
Kapitel ist den Essenern, dem „Volk der Schriftrollen’’, gewidmet; in sachlichet 
Weise legt Cross dar, dass Unterschiede, welche zwischen den Berichten von 
Aussenseitern über essenische Anschauungen und Gebräuche und den uns in den neu 
aufgefundenen Handschriften begegnenden Gepflogenheiten bestehen, sich auf- 
klären lassen und dass somit einer endgültigen Identifizierung der Wüstengemeinde 
mit den Essenern nichts im Wege steht. Sein Argument ist überzeugend. Das dritte 
Kapitel befasst sich mit der Person des Lehrers der Gevechtigkeit und den Anfänge 
der essenischen Gemeindebildung. Zum Unterschied von Milik entscheidet sich 
Cross für Simon als denjenigen, dem die Bezeichnung Bóöser Priester zukommt. 
Das vierte und fünfte Kapitel erhellen die Bedeutung der Wüstenfunde für di 
Textgeschichte verschiedener Bücher des Alten Testaments und für die theologische 
Begriffssprache einiger neutestamentlicher Schriften. 

Mein Genuss beim Lesen des Cross'schen Buches war nur durch einen Umstand 
getrübt: mehr als einmal bringt der Verfasser Argumente vor und zieht aus diesen 
Argumenten Schlussfolgerungen, die ich selbst einige Monate vor Erscheinen des 
Buches The Ancient Library of Qumrvân in einem leider noch unveröffentlichten 
Aufsatz (er soll 1959 erscheinen) vorgebracht und gezogen habe. Einsichtigen 
Lesern wird nach dieser Enthüllung verständlich sein, dass ich das Buch von Cross 
für das beste halte, das bisher über den Gegenstand geschrieben wurde. 

‚Die Versuche der drei Autoren, den Bösen Priester eindeutig mit einer bestimmten 
historischen Persönlichkeit zu identifizieren — sei es Jonathan, sei es Simon — sind 
aufschlussreich für die Entstehungsgeschichte der Wüstengemeinschaft und die 
Erklârung ihrer speziellen Vorlieben und Abneigungen. Dennoch möchte ich die 
Möglichkeit in Erwägung ziehen, dass es nicht immer dieselbe Persönlichkeit ge- 
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esen sein musste, die — bei verschiedenen Anlässen — mit dem herabschätzenden 
itel bedacht wurde. Es ist durchaus möglich, dass die Söhne Zadoks, die den 
asmonäischen Hochpriester nicht als ihr legitimes Oberhaupt anerkannten, ihm 
nstelle des offiziellen Titels PNI 73 den Spitznamen YW 72 gegeben haben. 


enn dieser Vermutung zutrifft, so könnte zu verschiedenen Zeiten derselbe Titel 
ur neen verschiedener Träger der hohepriesterlichen Würde angewandt 
orden sein. 


London PAUL WINTER 


WILHELM WILKENS, Die Entstehungsgeschichte des vierten Evangeliums. — 
Zolfikon (Kanton Zürich), Evangelischer Verlag 1958. XI & 178 Seiten. 


Der Verfasser — ein Cullmann-Schüler, der derzeit als Pfarrer in Westfalen wirkt — 
jat seine der Theologischen Fakultät Basel vorgelegte Dissertationsschrift einer 
veiteren Offentlichkeit zugänglich gemacht. Das Wort „Entstehungsgeschichte’’ 
vird von Wilkens einschränkend als Redaktionsgeschichte aufgefasst; Inhalt, 
Aufbau und formale Gliederung des Johannesevangeliums, bzw. seiner Teile, werden 
ast ausschliesslich einer bewusst-redaktionellen Erwägung des Evangelisten zu- 
zewiesen, während in traditionsgeschichtliche Probleme kaum eingegangen wird. 
)hne Zweifel hatten schriftstellerische Erwägungen redaktioneller Natur beträcht- 
ichen Anteil an dem Zustandekommen des Johannesevangeliums in seiner jetzigen 
sestalt. In etwas einseitiger Weise konzentriert sich Wilkens auf die Untersuchung 
edaktioneller Stadien im Entstehungsprozess des Johannes-Evangeliums. Stoffliche 
wnd formale Gliederung, bzw. ,Unordnung”’, werden aus verschiedenen Entwürfen 
erklärt”, die der Evangelist selbst zu verschiedenen Zeiten aus- und umgearbeitet 
jaben soll. Es ist Wilkens’ Bemühen, logische Brüche in der thematischen Anord- 
jung (die er feststellt) mit dem Prinzip des stileinheitlichen Charakters des Johannes- 
vangeliums (den er behauptet) auszusöhnen. 

‚Nach Wilkens’ Darstellung ist das Johannesevangelium schrittweise entstanden. 
Lunächst soll der Evangelist ein Grwundevangelium verfasst haben, das als ein 
Zeichen”-Evangelium gedacht war, darin die Bedeutung der Taten Jesu hervor- 
ehoben war. Später fügte der Evangelist ausgedehnte Redestücke hinzu, welche er 
elbst vielleicht vorher zu anderem Zweck geschaffen hatte, welche jedoch auch 
inter Benutzung von Quellen verfasst worden sein konnten. Als er diese Rede- 
tücke seinem Grundevangelium einverleibte, behielt der Evangelist den ursprüng- 
ichen Rahmen zunächst bei. Zu einem späteren Zeitpunkt hat er jedoch sein 
irsprüngliches Werk zerstückelt, indem er die Komposition desselben auflöste, um 
in Werk nach neuem Plan, nun ein Passionsevangelium mit antidoketischer Ten- 
lenz, zu schaffen. (Vergleiche bereits JEAN JUSTER: Les Jwifs dans U’ Empire 
omain, Paris 1914. „On peut appeler l'Evangile selon Jean....l’Evangile de la 
>assion, tellement son auteur est préoccupé .... de la fin tragique de son héros”’, 
3and 2, Seite 136). In dieses neugeplante Passionsevangelium nahm der Verfasser 
3ruchstücke seines früheren Werkes (,Grundevangelium”’ plus Rede-Komposi- 
ionen) auf, wobei er den alten Rahmen opferte und gleichzeitig sowohl sachlichen 
Lusammenhang wie formale Anordnung weithin verschob. 

Das „Grundevangelium” sei älter als Lukas und Matthäus; das jetzige „Passions- 
vangelium’' setze gelegentlich des Verfassers Kenntnis der Synoptiker voraus. 
Die These Wilkens’ wirft mehr Fragen auf als sie beantworten kann. Welche 
/eitspanne lag zwischen den behaupteten Einzelphasen? Was mag den Evangelisten 
lazu bewogen haben, sein eigenes früheres Werk sinnstôrend zu zerstückeln? 
Narum, wenn seine Tendenz antidoketisch war, sind Gefüge und Anordnung der 
erikopen im Endprodukt so lose, warum ist alles in ein solches Zwielicht gerückt, 
lass sich beim Leser nicht selten der Eindruck der Scheinwirklichkeit einstellt ? 

Es ist bedauerlich, dass Wilkens sich mit bestechend lautenden Scheinlösungen 
ufrieden gibt. Bestrebt, zwischen der Scylla thematischer Unfolgerichtigkeit und 
ler Charybdis angeblich stilistischer Einheitlichkeit des Johannesevangeliums 
indurchzusegeln, bringt der Autor sein Schifflein mit gekapptem Mast in den 
Jafen, nachdem er vorher einen guten Teil der Fracht über Bord geworfen hat. 
Für manche Einzelprobleme hat Wilkens in dieser Dissertationsschrift ein gutes 
\uge gezeigt. Aber obwohl es durchaus legitim ist, anzunehmen, dass uns das 
ohannesevangelium in einer Zweitauflage oder einer Drittauflage vorliegt, die 


91 


sein Verfasser selbst vorgenommen haben mag, ist die These der schrittweisen | 
redaktionellen Ausarbeitung nicht geeignet, volle ACE über die Entstehung (| 
dieses Evangeliums zu geben. Bil 


London PAUL WINTER 


FRANZ MUSSNER, Was lehwt Jesus über das Ende der Welt? Eine Auslegung 
von Markus 13. Verlag Herder, Freiburg im Breisgau 1958. 79 blz, ing. 
DM 4.50. 


Dit boekje is geschreven uit verontrusting over de wijze, waarop allerlei sekten 
door hun berekeningen over de nabijheid van het einde van de wereld de gemeente} 
verontrusten. Het is helder en boeiend, populair geschreven en verraadt grondige 
kennis van zaken. Zeer terecht wordt veel aandacht besteed aan de achtergronden | 
in het O.T. (Daniël) en de joodse apokalyptiek. 

Mussner ziet Marc. 13 als een „troostboek voor de gemeente in vervolgingstijd’’ | 
(speciaal in Rome onder Nero). Het gaat om de grote verdrukking door de Anti 
christ, een politieke en economische macht, die de hele wereld zal beheersen. Hieruit 
wordt de kerk gered door de komst van Christus. Oorlogen e.d. zijn nog niet het | 
einde; zelfs de Zoon kent de ure niet; „gemeente, laat u niet ontijdig door valse | | 
profeten i in verwarring brengen!’ 

Mi. trekt Mussner wat de Antichrist betreft Marc. 13 te veel in één vlak ml 
2 Thess. en de Openbaring van Johannes. Ernstiger is, dat de schrijver de Naher 

wartung in vs. 30 naàr eigen behoefte ecarteert. Mi. gaat het daar om „het geslacht | 
van de “eindtijd”, en is er een duidelijke tijdnotie: nog deze generatie zal het einde 
meemaken: zie Marc. 9 : 1. Mussner zegt: „dit geslacht” is het volk Israël, dat 
ondanks alle vervolging door zijn voortbestaan de eeuwen door garant is voor de 
waarheid van Jezus’ woorden. Het schijnt mij ongeoorloofd, op deze geforceerde | 
wijze de hindernis van de Naherwartung te nemen. Ondanks dit fundamentele | 
bezwaar: een zeer lezenswaardig geschrift. | 


Leiden J. H. C‚ GEUSEBROEK | 


CHRISTOPH BLUMHARDT, Christus in der Welt. Briefe an Richard Wilhelm, 
herausgegeben von Prof. Dr. Arthur Rich. Zwingli Verlag, Zürich (1958). 
25NS Nr eebssBiint5r80: 


Men treft hier de correspondentie (lopende van 1898-1914) van Christoph Blum- 
hardt (de zoon van Joh. Chr. Blumhardt) met zijn schoonzoon Richard Wilhelm. 
De bewerker, Prof. Rich, hoogleraar te Zürich, heeft de correspondentie van noten | 
en een uitstekende inleiding voorzien. Richard Wilhelm (1873-1930), theoloog en later 
hoogleraar in het Chinees aan de universiteiten van Peking en Frankfort, was in 
1899 in dienst van de Ostasienmission als zendeling vertrokken naar het Chinese | 
dorpje Tsingtau, binnen het kort tevoren door Duitsland bezette gebied aan de Gele 
Zee. Hij had naast zijn zendingstaak de opdracht, de culturele betrekkingen tussen 
Duitsland en China te behartigen. Dat deze tweeledige taak op z'n minst gezegd 
problemen schiep, laat zich denken, vooral wanneer men zich te binnen brengt op 
welke wijze het Duitse gezag orde op zaken stelde na de Boxeropstand. Er werd 
inderdaad gehandeld in de geest van het bevel van de Duitse keizer: Pardon wird. 
nicht gegeben, Gefangene werden keine gemacht. — Alleen Blumhardt's brieven, niet 
die van R. Wilhelm zijn afgedrukt. Zo deze laatste nog voorhanden zouden zijn — in 
het boek wordt er niet over gerept — valt het oi. te betreuren, dat de uitgever ze niet 
heeft opgenomen, eventueel in verkorte vorm. Dat zou meer reliëf hebben aan-_ 
gebracht, ook aan de figuur van Blumhardt, om wie het natuurlijk begonnen is. — 
Het boeiende van deze brieven ligt o.i. vooral hierin, dat men op zeer directe wijze 
in aanraking komt met het ontstaan en de groei van belangrijke nieuwe zendings 
inzichten. Blumhardt had zich, gelijk bekend, in 1899 aangesloten bij de Sozial- 
demokratie. In deze correspondentie kan men zien, dat het inzicht, dat tot deze daad 
leidde, niet beperkt bleef tot de Europese verhoudingen, maar van meet af aan 
wereldafmetingen had en dan ook praktisch werd overgedragen op de situatie 
waarin Richard Wilhelm werkte. In China, evenals in Duitsland bij de arbeiders, 
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noest doordringen, dat Christus de Heer der wereld is; niet slechts van de christelijke 
wereld, maar juist ook van de niet-christelijke. In beide gebieden moest het 
Evangelie verkondigd worden; niet het christendom, waaronder Blumhardt een 


jonfessionalistische, geüniformeerde, uiteindelijk wettische grootheid verstond. 
De spanningen, die Blumhardt’s inzichten opleverden werden bijv. tastbaar in de 
verhouding met de Ostasienmission en in vragen betreffende de dooppraktijk. Hier 
„oort men moderne klanken; en dat kan men van de gehele correspondentie zeggen. 
Weel van de daarin voorgedragen noties zijn, i.h.b. door de dialectische theologie, 
semeengoed geworden. Wie er eens op een andere wijze mee in aanraking wil 
ĳ omen en wil zien hoe deze inzichten aan het leven gewonnen werden, kunnen wij 
leze correspondentie aanbevelen. Men leert er bovendien een groot zielszorger 
Dee kennen. 

‚ Warmond G. H. M. POSTHUMUS MEYJES 


R. BOEKE, Divinatie, met name bij Rudolf Otto. Fedde Dijkstra, Leeuwarden 
z.j. (1957). 274 blz., ingenaaid f 7,90. 


Dr. Boeke heeft de stof voor zijn dissertatie systematisch ingedeeld. Eerst onder- 
zoekt hij het begrip divinatie fenomenologisch-historisch, met toetsing aan het 
Oude en Nieuwe Testament (Hoofdstuk I). Daarna de bepaalde geladenheid, die 
het begrip divinatie door Otto heeft gekregen (het belangrijke Hoofdstuk 2), en in 
Hoofdstuk 3: Divinatie in het licht der zielkunde. Hoofdstuk 4 bevat een gods- 
dienstwijsgerige toetsing, terwijl in het slothoofdstuk 5 de divinatie in de praktische 
theologie besproken wordt. Boeke schrijft, dat hij de divinatie formeel belicht als 
een wezenlijke kennis, die de tijd te boven gaat. „Doch wat is de inhoud ervan voor 
een christenmens? Dat is de vraag naar een evangelische geloofsbezinning, die door 
divinatie wordt verdiept’ (blz. 163). Wij raken hier de kern van het betoog van de 
schrijver, omdat Boeke bewust geen leerstellige ontvouwing beoogt van de bijbelse 
boodschap. Neen, zegt schr.: „Het door divinatie verhelderde geloof doorleeft het 
actuele wonder, dat de Eeuwige aan stervelingen met een bewogen ziel iets van Zijn 
heilige Geest heeft geschonken en dat deze gave een onuitputtelijke schat, een 
zuivere maatstaf is voor het ware leven, de echte verwachting, de hoogste vreugde.’ 
Wij vragen echter: is een nadere materiële’ aanduiding niet mogelijk? Dr. Boeke 
schrijft: , Wij geven dus geen uiteenzetting van de fides quae creditur’’ (blz. 163) en: 
„Wij zetten geen afzonderlijke Godsleer of Christologie op, omdat die voor het 
geloofsoog steeds gezien moeten worden in samenhang met de gelovige mens en als 
kern, horizon en overkoepeling van de wereld, waarin zij zich openbaren” (blz. 164). 
Wij vragen, is het niet mogelijk, om met behoud van het hier gezegde, de pneuma- 
tologie, omdat deze anders geen basis heeft, tóch te baseren op de Godsleer en de 
Christologie? Dit klemt te meer, omdat Rudolf Otto zelf Christus niet alleen het 
Subject, maar ook het Object der divinatie noemt, omdat Hij (Christus) de Geest 
in volheid bezit (Otto: das Heilige blz. 198, geciteerd blz. 169). Boeke’s aanval op 
de achtergronden van de vertaling N.B.G. lijkt ons bepaald niet juist: heeft Efez. 
5 :16 in de nieuwe vertaling „een pragmatische verenging’ gekregen? Noot 80 
en 81 in Hoofdstuk 5 zijn foutieve verwijzingen, wat tot een komieke situatie leidt. 

De wijze, waarop Dr. ‚Boeke in zijn dissertatie een ontzaggelijke berg gegevens 
heeft verzameld, is bijzonder verdienstelijk. Bovendien kunnen wij hem dankbaar 
zijn, dat er dankzij hem in het Nederlandse taalgebied eindelijk eens een dissertatie 
aan Rudolf Otto is gewijd. Wij zijn benieuwd naar een nadere uitwerking van het 
begrip divinatie in bepaalde sectoren van de theologie. Voor de „niet leerstellige”’ 
bezinning en voor de praktijk zou hij ons daarmee van dienst zijn. 


Leeuwarden J. T. NIELSEN 


KARL JASPERS, Die Atombombe und die Zukunft des Menschen. Politisches 
Bewusztsein in unserer Zeit. R. Piper & Co. Verlag, München 1958. 506 S., 


ganzl. f 25,75. 


„ Hoewel de redactie van de N.R.C. ons volk waarschuwt tegen mogelijke atomitis 
s het misschien toch gewenst, dat wij eens gaan denken over de vragen, die samen- 
hangen met de ontwikkeling van de kernfysica en met de nieuwe wegen en af- 
gronden, die daarmee voor onze cultuur opdoemen. Dat is een veel wijder terrein 
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dan dat van de „atomische bewapening’, maar ook deze toepassing van de kern: 
energie zal met zijn consequenties moeten worden overwogen — waarbij de moeilijk: 
heid wel zal zijn, dat we met onze traditionele categorieën niet meer uitkomen. 

Het boek van Karl Jaspers is de uitwerking van een radiovoordracht in de herfst 
van het jaar 1956, het jaar van Hongarije en de Suez-expeditie. Jaspers is geen 
profeet, die ons uit de impasse wil leiden: hij is wijsgeer, die de politieke situatie van 
alle kanten wil „erhellen’’ om zo de grote beslissingen te kunnen voorbereiden: 
„Das Prinzip, das Ganze durchzudenken, ist unumgänglich’’ (S. 25). 

Duidelijk ziet Jaspers, dat het hier gaat om een zaak, die niet kan worden 
losgemaakt uit de context van een cultuur, die het waagstuk van de Rede en het 
offer heeft verlaten en alles verwacht van een technische beheersing van de werke 
lijkheid. Zijn boek is dus in eerste instantie een grondige analyse van de politieke 
situatie, die na 1945 is ontstaan: het tijdperk van het kolonialisme is afgelopen (en, 
dat moet worden aanvaard door de koloniale mogendheden van de 19de eeuw!), een 
echte solidariteit moet worden gevonden tussen de volken van het Westen, en een 
Wereldorde moet worden gezocht, waarbij de impasse en de toch aanwezige moge- 
lijkheden van de U.N.O. moeten worden overwogen. Vanzelfsprakend is er een 
diepgaande analyse van de grote tegenstelling tussen de wereld van het communisme 
en de N.A.V.O.-landen. Maar van meer gewicht dan deze zakelijke analyse van onze 
situatie is de in dit boek aanhoudend klinkende oproep tot een nieuwe Denkungsart: 
„Die Wendung unseres Schicksals wird die Folge der Einsicht sein, dasz alle Technik, 
alles Machen, alle Leistung micht genugt. Der Mensch musz Wissenschaft und 
Technik einfugen in ein Umgreifendes. An der Grenze unseres Denkens Machens 
liegt erst der Ernst unseres Denkens. Unser Zeitalter musz lernen, dasz nicht alles 
zu „machen”’ ist’ (S, 6). Zonder een dergelijke gerévora, waarin ook het offer weer 
als een menselijke mogelijkheid wordt gewaardeerd en aanvaard, schijnt de mens- 
heid verloren te zijn; naar menselijke berekening moet het onhandige, stuurloze 
Schlittern (S. 106) leiden tot een catastrofe — het Menetekel is aan de wand ge- 
schreven. In deze situatie is niets fataler dan het verbergen van de werkelijkheid 
achter een rookgordijn van leuzen en frasen, die de aandacht afleiden van het 
wezenlijke: er is niet zo veel tijd (blz. 20/21)! In dit zeer summiere overzicht van 
Jaspers’ Atombombe is het niet mogelijk in te gaan op wat hij zegt over de roeping 
van de kerk(en) in het tijdperk van de kernenergie; maar wat op blz. 347-364 wordt 
gezegd mag wel worden overwogen. 


Rotterdam J. SPERNA WEILAND 


Edith Stein. Schwester Teresia Benedicta a Cruce, Plosophin und Kavrmelitin. 
Ein Lebensbild,. gewonnen aus Erinnerungen und Briefen durch 
Schwester Teresia Renata de Spiritu Sancto (Herder-Bücherei, Band 3). 
Verlag Herder, Freiburg 1957. 240 blz., DM 1.90. 


In 1936, toen zuster Teresia Benedicta a Cruce twee jaren in de Keulse Karmel 
had geleefd en er nog drie jaar zou blijven, werd zij die dit boekje heeft geredigeerd 
priores. Haar eigen herinneringen nemen een bescheiden plaats in onder die van 
vele anderen, die Edith Stein gekend hebben of haar ontmoetten, en die daarover 
schrijvend de grondslag voor deze levensschets hielpen leggen. Het van vele kanten 
verzamelde materiaal is zeer omvangrijk, maar naar mijn indruk vrijwel uitsluitend 
van roomskatholieke herkomst. Groot is ook het aandeel van Edith Stein zelf, in 
brieven, gedeelten uit haar werk en autobiografische fragmenten. Haar verslag over 
„Mein erstes Göttinger Semester’ bijv. geeft een kostelijk beeld van een Duitse 
universiteitsstad in 1913. Het toont hoe intens Edith Stein ook aan het typisch 
vroeg-twintigste eeuwse leven heeft deelgenomen. à 

Een zekere „fromme Neugier” en de overtuiging dat Edith Stein op een „wesen- 
haft andere Seinsstufe”’ leefde dan gewone mensen, ontbreken niet ix mente auctorum. 
Zij geven daaraan impliciet en expliciet uiting, waardoor Edith Stein hier en daar 
de „heldin van het verhaal’ wordt. In hoofdzaak echter biedt dit pocketbook een 
onopgesmukt en daardoor aangrijpend beeld van haar leven en haar persoon, 
waarin naar het woord van Hedwig Conrad-Martius een „dreifache Sachlichkeit’ 
treft: als van een kind, een kunstenaar en een heilige (Conrad-Martius, die grote 
nadruk legt op het joodse in Edith Stein, spreekt hier uiteraard als fenomenologe; 
zie Hochland 51 (1958), S. 46). „Es ist im Grunde immer eine kleine, einfache Wahr- 
heit, die ich zu sagen habe: wie man es anfangen kann, an der Hand des Herrn zu 
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n’’, zegt Edith Stein over haar activiteit als spreekster; men zou dit woord een 
dere strekking kunnen geven. 

en kort, voor de theoloog waardevol hoofdstuk over Das literarische Werk 
ih Steins in seinen Grundzügen van de hand van Sr. M. Petra a Cruce, een over- 
ht over haar levensdata en een over haar werk besluiten het boekje. Het biedt 
nkt mij een onvervangbaar punt van uitgang voor de interpretatie van deze 
uur. 


Warmond MESHISK 


| PROF. DR. J, H. VAN DEN BERG: Psychologie en geloof. G. FE, Callenbach 
BEN.V, Nijkerk. 1958. 76 blz, gebr. f 3,25. 


bk 
„Het historisch overzicht, dat de lezer hier wordt geboden, is geschreven vanuit een 
paald standpunt. Misschien zelfs zou het beter zijn te zeggen, dat in dit boekje een 
andpunt omschreven wordt aan de hand van een aantal merkwaardige, ten dele 
ed bekende, ten dele schier vergeten publicaties van vooral godsdienstpsycholo- 
sche aard”. 
Op deze wijze introduceert de schrijver zelf dit boekje. Het standpunt dat de au- 
ur, in zijn bekende misleidende eenvoud, formuleert door het faillissement van de 
dsdienstpsychologie aan te wijzen na eerst haar ontstaan, ontwikkeling en bloei 
hebben beschreven kan men, al te simpel, aldus weergeven: „Van de relatie van 
d met ons is geen psychologie op te bouwen, zoals dat kan bijvoorbeeld voor de 
rarneming’’. „God is een halt’. De godsdienstpsychologie in zijn latent atheïsme 
rdt afgelost door de pastorale psychologie en een psychologie van geloof en onge- 
of (VII), (Rümke, Barth, Sartre) en een psychologie van de divinatie (R. Otto). 
Komt men langs deze weg niet weer tot een eerherstel van de godsdienstpsycho- 
zie, maar één die rekening houdt met Rom. 1, één die verder wil gaan dan de auteur 
st Barth in K.D. III, 2 (p. 74 vv.)? Op pag. 59 schrijft prof. v.d. Berg: „Het 
ar 1921. Dit jaar bracht negen publikaties, alle negen van bijzondere betekenis 
or de godsdienstpsychologie’’. In verband met het hele boekje zou ik er nog één 
llen noemen, omdat daarin ook een „standpunt'’ werd gegeven en ook het faillisse- 
ent van de duitse en amerikaanse godsdienstpsychologie werd aangetoond. Ik 
doel: dr. H. Bavinck, Psychologie der Religie (Verzamelde opstellen, Kampen 
Zip 
Voor een bevoegde bespreking, door een hoogleraar-psychiater, dus een collega van 
schrijver, moge ik verwijzen naar: dr. A. L. Janse de Jonge, Godsdienstpsycholo- 
> (Bezinning 1958, no. 3, p. 165-172). In dit artikel worden ook verschillende 
elken van het zelfde genre besproken. Een extra aanbeveling van dit boek lijkt 
2 na de best-seller „Metabletica”’ overbodig. 


Amsterdam ESR 


Ï ngekomen boeken 


W. AALDERS, Man en vrouw schiep Hij ze. J. N. Voorhoeve, Den Haag z.j. (1958). 
blz., ingenaaid f 2,90. 

De aprocviefe boeken. Volledige herdruk volgens de oorspronkelijke uitgave 
n Jacob en Pieter Keur. len II. J. H. Kok N.V., Kampen 1958. 251 en 152 blz., 
r deel f 1,50. 

J. H. BAVINCK, Het raadsel van ons leven. J. H. Kok N.V., Kampen *1958. 162 blz., 
L. J. M. VAN DEN BERG, Inleiding tot het denken van Thomas van Aquino (Hoofd- 
uren van het menselijk denken, no. 25). Uitgeverij Born N.V, Assen/Amsterdam 
. (1958). 55 blz., f 1,60. 

G. C. BERKOUWER, Verdienste of genade? Een centraal hoofdstuk uit de geschiedenis 
r grote controvers. J. H. Kok N.V., Kampen 1958. 86 blz., gebonden f 3,90. 


J. H. VAN BEUSEKOM, Het experiment der gemeenschap. Een onderzoek naar plaats 
functie van de ’orde’ in de reformatorische kerken. J. N. Voorhoeve, Den Haag 
)58). 269 blz., gebonden f 14,75. 
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R. BIJLSMA, De doop in het pastoraat (Practisch-theologische handboekjes no. Lj 
Boekencentrum N.V., Den Haag 1958. 117 blz., ingenaaid f 5,—. 


JOHANNES CALVIJN, Institutie of onderwijzing in de christêlijke godsdienst. Verko 
weergegeven door dr. B. Wielenga. J. H. Kok N.V., Kampen 21958. 267 blz, f 1,5 


Getwigemis, tijdschrift voor bijbels-liturgische vroomheid. 3e jaargang nr. 1. J. 
Romen en Zonen, Roermond 1958. Blz. 1-54; per jaargang van 4 afl. f 12,50. 


H. GROOT, Het mysterie van de tijd. Enkele fysische en psychologische aspecté| 
van het tijdsprobleem. Van Gorcum & Comp. N.V. (G. A. Hak & Dr. H. J. Prakkeé 
Assen 1958. 100 blz., ingenaaid f 4,90. 


ROMANO GUARDINI, Het begin van alle dingen. De eerste hoofdstukken van Genesi, 
Paul Brand, Bussum 1958. 98 blz., ingenaaid f 4,25. 


ROMANO GUARDINI, De menselijke werkelijkheid van de Heer. Bijdragen tot ee 
psychologie van Jesus. Paul Brand, Bussum 1958. 152 blz., gebonden f 6,90. 


G. P. VAN ITTERZON, Kerkgeschiedenis en kerkrecht in onderling verband. Rede 
te Utrecht op 24 november 1958. H. Veenman en Zonen, Wageningen 1958. 23 bla, 
ingenaaid f 1.50. 


OKKE JAGER, De humor van de bijbel in het christelijk leven. J. H. Kok NJ 
Kampen 1958. 134 blz., f 1,50. 


PETER KAWERAU, Amerika und die ovientalischen Kirchen. Ursprung und And 
der amerikanischen Mission unter den Nationalkirchen Westasiens (Arbeiten zul 
Kirchengeschichte, Sin Walter de Gruyter & Co, Berlin 1958. xi + 772 bi 
ingenaaid DM 48 — 


SOREN KIERKEGAARD, Het begrip angst. Een eenvoudige psychologische medie 
die heenwijst naar het dogmatische probleem van de erfzonde, door Vigilius Haul 
niensis. Vertaald, ingeleid en van aantekeningen voorzien door dr. J. Spem 
Weiland. Erven i Bijleveld, Utrecht 1958. 200 blz., gebonden f 7,90. 


FRITS KUIPER, Leven wit de hoop. Een verantwoording van bijbels geloof. H. J 
Paris, Amsterdam z. j. (1958). 199 blz., gebonden f 7,90. | 


H. R. MÜLLER-SCHWEFE, De wereld heeft geen vader. Een schriftuurlijke benaderin| 
van het probleem der gezagscrisis. Vertaald door W. Kreuzen v.d.m. T. Wevij 
Franeker z.j. (1958). 100 blz., gebonden f 3,95. 
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En er 


Een pleidooi voor de geschiedenis van het 
nieuwtestamentische tijdvak i 


| I 


Onder nieuwtestamentische 'Zeitgeschichte’ verstaan wij het onderzoek 
a de beschrijving van de historische omgeving van het Nieuwe Testa- 
tent. Deze omgeving bestaat vooral uit het Jodendom van de laatste 
puwen*voor en de eerste eeuw na Christus, maar omvat in zekere mate 
> de Oosterse en Hellenistische wereld van diezelfde periode en voorts 


Romeinse wereld van de eerste christelijke eeuw. Het gaat hier dus 
et om de persoon en de verkondiging van Jezus of om het leven van de 
erste christenen, maar om de achtergrond en het historische kader daar- 
oor. Dit vak richt de aandacht op de voorafgaande geschiedenis en de 
ontemporaine gebeurtenissen, die leerzaam zijn voor het verstaan van 
e historische ontwikkeling van het evangelie en de eerste christen- 
emeente, 

Daar het christendom een religieus verschijnsel is, vereist historisch 
egrip ervan een overzicht over de godsdienstgeschiedenis van die tijd, 
ooral van het Joodse volk. Dat kan men zich echter pas verwerven, als 
jen vertrouwd is met het kader, dat de politieke ontwikkeling daarvoor 
ormt. Verder moet aandacht besteed worden aan de literaire docu- 
enten, die de bronnen zijn voor de godsdienstige geschiedenis. Trouwens, 
eds als literaire documenten zijn deze van belang voor het historische 
egrip van de geschriften van het Nieuwe Testament. 

Zo valt de geschiedenis van het nieuwtestamentische tijdvak uiteen in 
2 volgende hoofdgebieden: 1. de politieke, 2. de literaire, en 3. de gods- 
lenstige geschiedenis van de wereld waarin het Nieuwe Testament is 
atstaan. 


II 


Nu bestaan er weliswaar voor deze geschiedenis al vele handboeken en 
verzichtswerken, en deze zijn menigmaal voortreffelijk 2. Maar een mo- 
ern leerboek, waarin zowel de politieke en de literaire als de gods- 
enstige geschiedenis van de nieuwtestamentische tijd overzichtelijk 
schilderd worden, ontbreekt. De beschikbare werken houden zich op 
jn hoogst met twee van deze gebieden bezig, niet met alle drie. Een 
andboek dat deze drie hoofdgebieden samenvattend beschrijft is dus 
por wie het Nieuwe Testament bestudeert nog een desideratum. 

Wat echter nog meer te wensen ware, is een herleving van de persoon- 
ke belangstelling van de theologen voor de historische problemen van 
 nieuwtestamentische tijd. 

Ein Plädoyer für neutestamentliche Zeitgeschichte'. — Wij hebben in onze vertaling 
t woord 'Zeitgeschichte’ op verschillende wijzen weergegeven, maar het soms 
k, als een terminus technicus, onvertaald gelaten. Ook termen als Umwelt’, 
eligionsgeschichte’ e.d. zal de lezer onwillekeurig hier en daar herkennen — 
dactie Vox Theologica. 

Leer leesbaar en met beeldend vermogen geschreven is W. Foerster, Neutestament- 
he Zeitgeschichte, 1-2 (1955-56). Voor de cultuurgeschiedenis vindt men veel bij 
‘H. Waszink, W.C. van Unnik en Ch. de Beus, Het oudste christendom en de 
tieke cultuur, 1-2 (1951). 
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In voorbije eeuwen werd deze geschiedenis ijverig bestudeerd. Tot ee 
zekere afsluiting kwam het in het grootse werk van Emil Schürer ove 
de geschiedenis van het Joodse volk *. Ook sindsdien is er op specialistisc 
terrein veel werk verricht 2, en er zijn kortere, ten dele gemoderniseerd; 
tegenhangers van Schürers werk verschenen. Over het geheel genome: 
heeft echter de meerderheid van de theologen en vooral van de nieuw 
testamentici zich sedert ongeveer 1925 betrekkelijk weinig met de ge 
schiedenis van de nieuwtestamentische tijd beziggehouden. Dat heeft ee 
heel natuurlijke oorzaak: men richtte sedertdien de aandacht hoe lange 
hoe meer op theologische problemen. Men ontdekte, dat het onmogelijl 
is de nieuwtestamentische exegese uitsluitend op het gewoon-historisch: 
overwegen van gegevens op te bouwer. Men leerde weer in toenemend 
mate, de boeken van het Nieuwe Testament als goddelijke openbaring t 
behandelen. Om te laten zien, tot welke renaissance van de bijbels 
theologie het in de twintiger jaren kwam, is het waarschijnlijk voldoende 
te herinneren aan de invloed die Karl Barths theologische commentaa 
op de Brief aan de Romeinen in die tijd kreeg. Sinds de dertiger jare1 
vond het feit, dat de onderzoekers zich merendeels tot de bijbelse theologi 
wendden, een concrete uitdrukking in het reusachtige, nog steeds groeiend: 
Theologisches Wörterbuch zum Neuen Testament. Hoezeer echter dez 
schatkamer voor bijbels-theologische onderzoekingen het onderzoek ool 
verrijkt en bevordert, toch droeg deze concentratie van bijna alle nieuw 
testamentici op bijbels-theologische problemen ertoe bij, dat een vak al: 
de nieuwtestamentische 'Zeitgeschichte’ werd verwaarloosd. Velen hebbet 
niet meer een objectief-historische belangstelling, maar gebruiken de 
historische stof slechts voor geschiedfilosofische speculaties. In de jarer 
na de Tweede Wereldoorlog kon men ook bij vele studenten slechts eer 
zwakke belangstelling waarnemen voor de historische samenhang waarir 
het Nieuwe Testament staat, terwijl er daarentegen — ten dele als gevolg 
van de oorlog — van vragen van levensbeschouwing en van existentia: 
sche begrippen een sterke stimulans uitging. Tegenwoordig komt het 
helaas, zelden voor dat iemand zijn theologische studie door een examer 
in de faculteit van letteren en wijsbegeerte voorbereidt 3. Het is niet on: 
billijk, in het algemeen te stellen, dat weliswaar de bijbels-theologische 
scholing en het onderzoek op dat gebied in onze generatie op een hoog 
peil staan, maar dat er een overeenkomstige teruggang van de historische 
studiën valt te constateren. 

Dat mag toch eigenlijk zo niet blijven. Men kan trouwens in feite al eer 
zekere verschuiving van de belangstelling waarnemen. Na de oorlog heef! 
het leven zich in de westelijke landen enigermate gestabiliseerd ; welk eer 
onzekere aanblik de toekomst ook biedt. Dat maakt thans weer die 
objectief-historische studie mogelijk, die alleen in een gezonde cultuur 
gemeenschap tot een algemeen erkend doel kan worden. Een spanning 
behoeft tussen historische en theologische uitleg niet te ontstaan, want 
het gaat hier om twee wijzen van beschouwing, die niet op eenzelfde plar 


1E. Schürer, Geschichte des jüdischen Volkes im Zeitalter Jesu Christi, 1-3 (41901-09) 
? Als een verzamelbekken voor een aantal van deze onderzoekingen dient het 
Reallexikon für Antike und Chrvistentum (1941-). 

® Aan de Nederlandse universiteiten eist de wet zoals men weet een voorbereiding 
in de faculteit van letteren en wijsbegeerte. Maar doet onze propaedeuse veel a 
aan schrijvers betoog? (redactie). 
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ggen. Alleen in dit opzicht wordt een zekere concurrentie van de ’Zeit- 
fschichte’ met de bijbelse theologie wel onvermijdelijk, dat niet elke 
derzoeker alles kan overzien en beheersen. Maar als enige theologen 
et wetenschappelijke belangstelling zich in de ’Zeitgeschichte’ willen 
eclaliseren, dan zal dat voor de bijbelse theologie toch geen zware 
hade betekenen: zij zal nog vele trouwe werkers behouden. Wat het 
sentiële betreft moet een toename van de historische studie voor de 
jbelse theologie veeleer een verrijking kunnen zijn, omdat nl. de histo- 
che verklaring het bijbels-theologisch inzicht in de te behandelen be- 
ippenwvergemakkelijkt. Zulks is echter alleen het geval, als men de 
jee wijzen van beschouwen uit elkaar houdt, zodat de ’Zeitgeschichte’ 
ch niet op het terrein van de bijbelse theologie begeeft, maar zich 

ee tevreden stelt, een voorbereiding voor de theologische verklaring 
zijn. 


II 


Maar is er nog nieuw onderzoek te doen op het gebied van deze histo- 
sche studie van de nieuwtestamentische tijd? Daaraan zal waarschijnlijk 
emand twijfelen, die zich een weinig in deze studie heeft verdiept. Het 
} mij echter toegestaan, voor een bredere schare lezers enkele belangrijke 
} stimulerende problemen aan te duiden, in de hoop voor dit onderzoek 
ige volgelingen te werven. 

1. De politveke geschmedemis van de wereld waarin het christendom 
itstond is ons uit oude geschiedschrijvers als Josephus tamelijk goed 
kend. In Schürers bovengenoemde werk en ook elders vindt men er een 
tvoerige beschrijving van. Merkwaardigerwijs richt men echter zelden 
> aandacht op de samenhang tussen deze geschiedenis en de ons bekende 
gevens van de vroegste kerkgeschiedenis. Ik denk aan zulke gebeurte- 
ssen als de marteldood van Stefanus (36 n. Chr.), de vervolging door 
grippa (43), het ’apostelconcilie’ (48); aan de versterkte Joodse invloed 
e Paulus een paar jaar later in Antiochië en Galatië aantrof; en aan 
zulus’ gehele strijd tegen judaïstische en andere onruststokers. Inciden- 
el heeft de schrijver van deze regelen in verschillende geschriften ge- 
ogd, de genoemde samenhang aan het licht te brengen in de geschiede- 
s van de Zeloten-beweging. Maar er blijven nog vele vragen open en zo 
achten hier onbetreden velden vol beloften op hun bewerkers. 
Verderis de verhouding tussen Jodendom en christendom en de ver- 
uding van beide tot de Romeinse staat onder de Flaviüi (69-96) tot nu 
e onvoldoende onderzocht *. Bovenal moeten de sociale problemen van 
‚ nieuwtestamentische wereld op een heel andere wijze dan tot nu toe 
ngevat worden. Waardevolle suggesties, met name van Amerikaanse 
de gedaan 2, werden nog niet in alle richtingen uitgewerkt. 

2. De Wteraire geschiedenis van de wereld waarin het Nieuwe Testament 
ontstaan biedt ook nog grote en dankbare problemen. Daarbij gaat het 
de tijd van de flavische keizers wordt door Schürer en anderen niet meer grondig 
handeld. Het stimulerende boek van S. G. F. Brandon, The Fall of Jerusalem and 
Christian Church (1951,°1957) brengt interessante gezichtspunten; er zijn echter 
er problemen en meer materiaal, dat de aandacht verdient. 
. J. Case, The social ovigins of Christianity (1923); F.C. Grant, The Economic 
schgvound of the Gospel (1926- een voortreffelijk boekje); E. F. Scott, Man and 
ciety in the New Testament (1947). 
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vooral om de literatuur van het Jodendom na de ballingschap, daar di 
schrijvers van het Nieuwe Testament geestelijk uit het Jodendom zij 
voortgekomen. Bovendien verdienen ook bepaalde literaire vormen vaal 
de algemeen-oosterse en de hellenistische wereld de aandacht, waaraan di 
Joodse en — hetzij door bemiddeling daarvan, hetzij direct — ook de oer 
christelijke literatuur elementen ontleenden, zoals bijv. met de diatrib; 
van de Griekse volkswijsgeren het geval was. Het belangrijkst blijf, 
echter de Joodse literatuur, die in de regel de bedoelde formele elementet 
van algemeen-oosterse of hellenistische herkomst al in de voorchristelijkt 
tijd in zich had opgenomen. Vooral hierom is deze van betekenis, da’ 
zij licht werpt op de geestelijke achtergrond van het Nieuwe Testament 
zij biedt immers het belangrijkste bronnenmateriaal voor de studie var 
de godsdienstige geschiedenis van het Jodendom na de ballingschap. 

In oudere en ook in meer recente beschrijvingen van de literatuur: 
geschiedenis van deze periode spelen dikwijls anachronistische begrippet 
als ‘kanonieke geschriften’, ‘apokriefen’ en ‘pseudepigrafen’ een be 
slissende rol. Men deelt de stof in zulke categorieën in, zonder te be: 
denken, dat deze aan een latere overeenkomst hun ontstaan danken 
Wel was voor de ontwikkeling van de na-exilische literatuur de idee 
‘kanon’ van wezenlijke betekenis. Aangezien echter de in die periode 
ontstane geschriften gewoonlijk lang in omloop waren, voor enige daarvan) 
als kanoniek werden beschouwd en andere tot aparte groeperingen bes 
perkt werden, heeft het begrip ‘kanon’ voor de iteratuurgeschiedeni 
slechts principiële betekenis, niet de functie van een categorie. Hoe 
zwevend de grenzen in werkelijkheid waren, toont de bibliotheek van de 
gemeenschap van Qumran. En zeker behoren aanduidingen uit veel 
latere tijd als 'apokriefen’ en ‘pseudepigrafen’ — die overigens door ons 
theologen niet eens steeds op dezelfde manier worden gebezigd — hier niet 
als grondslag voor de indeling van de stof te worden gebruikt. Voor he 
Nieuwe Testament is bijv. een zogenaamd ’pseudepigrafisch’ geschrift EE 
het Eerste boek Henoch historisch in vele opzichten van meer betekenis 
dan kanonieke boeken uit ongeveer dezelfde periode als Prediker en 
Ester. Een werkelijk zakelijke behandeling van de na-exilische literatuur 
behoort onafhankelijk van elk later onderscheid tussen kanonieke en 
andere geschriften de gehele literatuur van het Jodendom na de balling- 
schap te behandelen. 

Nu bedoel ik niet, dat iedere theologische student met de vele boeken, 
die daarbij aan de orde komen, vertrouwd zou moeten zijn. Van de 
omvang van dêze literatuur behoort men echter een algemene indruk te 
hebben. En met het oog op de problemen die zich hier vooral sinds de 
ontdekking van de teksten van Qumran voor onderzoek aandienen, is een 
breed, van overgeleverde categorieën bevrijd perspectief een zaak van 
groot belang. 

In het algemeen mag men over de belangstelling van de jonge 
theologen voor de literatuur uit de ’intertestamentaire’ periode niet 
klagen. Het is immers opvallend, dat doctorandi in de theologie zich met 
voorliefde op de teksten van Qumran concentreren. Hetgeen daar weten- 
schappelijk verricht wordt, draagt op grootse wijze tot een opleving van 
de nieuwtestamentische ’Zeitgeschichte’ bij. Maar men mag misschien 
toch de wens uitspreken, dat ook andere gegevens uit de na-exilische 
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eratuurgeschiedenis even enthousiaste onderzoekers mochten vinden. 
at ook daar vruchtbaar arbeidsterrein ligt, zal juist hem duidelijk zijn, 
e kennis gemaakt heeft met de problemen, verbonden aan de teksten 
n Qumran. 

3. De godsdienstgeschiedenis van de historische omgeving van het Nieuwe 
estament is wel het moeilijkste van de vakken van de nieuwtestamen- 
sche 'Zeitgeschichte'. Hier is het voor de individuele onderzoeker bij- 
onder lastig. de factoren te overzien waaruit dit complex gevormd is. 
Men staat hier om zo te zeggen voor een geweldige kluwen van een on- 
ndig Aantal verschillend gekleurde draden. Dan hangt het van de op- 
iding en de voorkeur van de onderzoeker af, welke van die draden hij in 
aat is te ontwarren. In de regel heeft men slechts kijk op enkele ervan. 
at geldt ook voor de ontwikkelingsstadia van de godsdienst van het 
leuwe Testament zelf. Vroeger had men slechts oog voor het officiële 
odendom aan de ene en het klassieke Hellas aan de andere kant. Toen 
ntwikkelde zich omstreeks het begin van deze eeuw een gloeiende be- 
ngstelling voor de hellenistische mysteriegodsdiensten. In de twintiger 
aren leidde die tot een enthousiasme van de leidinggevende geleerden 
oor gnostiek, Iraanse voorstellingen en voor de sekte van de Mandeeërs. 
egelijkertijd bracht de verschijning van P. Billerbecks Kommentar zwm 
leuen Testament aus Talmud und Midrasch met zich mee, dat ook andere 
eleerden hun aandacht gingen concentreren op de rabbijnse literatuur. 
‚n nu trekken de teksten van Qumran de algemene belangstelling. Hier 
ordt in het bijzonder de draagwijdte zichtbaar van Paulus’ bekende 
joord: ’wij kennen ten dele’. 

Het is waar, ook ‘ons profeteren is ten dele’. Maar wellicht is het toch 
let ongegrond en vermetel, te voorspellen dat juist de studie van de 
)ode-Zeeteksten gaandeweg de aandacht van de onderzoekers — en van 
jie dat willen worden — zal richten op de godsdiensthistorische samen- 
angen in de gehele wereld die het Nieuwe Testament omgeeft. Ten dele 
dat, duidelijk genoeg, al gebeurd. In de teksten van Qumran spitsen de 
raditionele problemen betreffende de herkomst van de godsdienstige 
oorstellingen van het Nieuwe Testament zich toe. Hier worden nl. vragen 
eer actueel als die naar de ontwikkeling van het Joodse geloof, het ont- 
taan van de denkwijze van de gnostiek, naar de eventuele invloed van 
et Iraanse wereldbeeld enz. Om de problemen van Qumran te beheersen 
roet men zich ook grondig bemoeien met deze randproblemen. 

Natuurlijk kan een enkeling het materiaal dat zich heeft opgestapeld 
iet meer werkelijk voldoende beheersen. Maar ieder moet een poging 
agen, een overzicht over de brede samenhang te krijgen, om dan op een 
étailpunt persoonlijk bij te dragen tot het verstaan van het grote com- 
lex, tot het ontwarren van de grote kluwen. 

Zo kan men op grond van de grote animo voor Qumranstudies over de 
ele linie een hoopvolle herleving van de nieuwtestamentische 'Zeit- 
eschichte’ verwachten. Want bij het Qumranonderzoek melden zich 
pnieuw en in stijgende mate de problemen van de politieke geschiedenis 
venzeer als die van de literatuur- en godsdienstgeschiedenis van de 
ereld waarin het Nieuwe Testament thuishoort. Mogen ze vele ijverige 
trouwe bestudeerders vinden. 

Basel BO REICKE 
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Hedendaagse Ethiek 
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De redactie van Vox Theologica verzocht ons om een orienterdl 
artikel met betrekking tot de hedendaagse ethiek. Daarbij kan men ver, 
schillende wegen inslaan. Men kan bijv. een aantal onlangs verschenet 
werken op het gebied der ethiek vermelden en daar een min of meel 
kritische bespreking aan wijden. Men kan ook, en daaraan hebben wij dt 
voorkeur gegeven, de stof enigszins meer ’inhaltlich’ ordenen, m.a.w. bi 
de bespreking van een aantal nieuwere publikaties uitgaan van zeker 
problemen, die momenteel onder de beoefenaars van de ethiek de belang 
stelling trekken. 

Wij beginnen met onze lezers op een aantal werken te wijzen, dié 
onderwerpen behandelen op het grensgebied van de ethiek en andert 
wetenschappen. Prof. Baan heeft in zijn inaugurele oratie over Hé 
overkoepelend denken * erop attent gemaakt, hoe juist de grensproblemet 
tot de boeiendste thema’s der hedendaagse wetenschap behoren. Wi 
menen, dat dit juist gezien is. De tijd van het hyper-specialisme is 
gelukkig, voorbij. Meer en meer gaan de ogen ervoor open, dat wi 
elkaar ook in de wetenschap niet missen kunnen, en dat er alleen in 
teamverband vruchtbare arbeid is te verrichten. Onder de vakweten: 
schappen, die het allereerst voor een confrontatie met de ethiek in aan: 
merking komen, zouden wij vooral willen noemen de sociologie en de 
psychologie. Ook de pedagogiek komt hier eigenlijk in aanmerking, maat 
helaas is op dit terrein nog niet zoveel van betekenis verschenen: 
N. Perquins Pedagogiek * geeft van r.k. zijde waardevolle 'Ansätze' mil 
betrekking tot de ethische pedagogiek, o.a. over de opvoeding van de wi 
en van het geweten. Hier ligt voor de protestantse ethiek nog volo 
terrein braak. 

Wat de sociologie betreft behoort L. von Wiese tot degenen die het eerst 
het probleem van de verhouding van ethiek en sociologie aan de orde 
hebben gesteld 3. Weigert, zo stelde hij het, de ethiek nog langer, ernstig 
rekening te houden met de resultaten der sociologie, dan heeft zij het aan 
zichzelf te wijten, dat men haar als een werkelijkheidsvreemde abstractie 
negeert en dat onze samenleving buiten de ethiek om haar eigen gang 
gaat. Ten onzent heeft W. Banning o.a. in zijn Sociale etmek hetzelfde 
betoogd 4. Een waardevolle poging om de ethiek principiëel en methodo- 
logisch met de sociologie te confronteren en om de voornaamste resultaten 
van het sociologische onderzoek voor de ethiek vruchtbaar te maken 
deed W. Schöllgen in zijn grote werk Die soziologischen Grundlagen det 
katholischen Sittenlehre 5. Hoogst belangrijke onderwerpen als de verr 


P.A. H. Baan, Het overkoepelend denken in het grensgebied van psychiatrie en 
vecht, Meppel 1947. Vgl.: De psychiater in fovo. Het overkoepelend denken IL, 
Utrecht 1952. 

?_N. Perquin s.j., Pedagogiek. Bezinning op het opvoedkundig verschijnsel, Roer- 
mond-Maaseik 41958. 

3 L. von Wiese, Ethik in der Schauweise der Wissenschaften vom Menschen und von 
der Gesellschaft, Bern 1947. 

* W. Banning, Inleiding tot de sociale ethiek (Servire’s encyclopaedie), Den Haag 1949. 
5 Werner Schöllgen, Die soziologischen Grundlagen der katholischen Sittenlehve, 
(Handbuch der katholischen Sittenlehve, Band V), Düsseldorf (1953). 
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ouding van 'Erfolgsethik’, ’Gesinnungsethik’ en ’Verantwortungs- 
hik’, “Kultur und Zivilisation’, Kairos und Lage’, enz., komen hierbij 
r sprake. Het zou de moeite waard zijn, als er een begin mee werd ge- 
raakt, de verhouding van ethiek en sociologie ten aanzien van de concrete 
roblemen te onderzoeken. Ten onzent geschiedde iets dergelijks in de 
issertatie van dr. F. Bloemhof *. Daarbij zal het er echter wel op aan- 
omen, een open oog te hebben voor het gevaar van het sociologisme; wat 
oor de ethiek zou betekenen, dat sociologische feiten tot ethische normen 
orden verheven — een gevaar dat in de tijd van het Hitler-regime zo 
rnstig,dreigde in de ethiek van de 'Deutsche Christen’. In dit verband 
mag nog wel eens met nadruk gewezen worden op het grote belang van 
en wijsgerige èn theologische bezinning op de tijdsfactor in het christelijke 
thos. In dit sociologisme wreekt zich immers, per reactionem, de typische 
ijdeloosheid, waaraan de oudere ethiek maar al te zeer leed. 

Behalve ten aanzien van de sociologie heeft de ethiek in onze tijd vooral 
ok haar verhouding en houding te bepalen tegenover de andere heden- 
laagse modewetenschap, de psychologie. Wij mogen er dankbaar voor zijn, 
lat naast de ethische norm ook het ethische subject in de tegenwoordige 
thiek weer de aandacht heeft. Maar dan kan de ethiek ook niet anders, 
lan pogen, zich op verantwoorde wijze met de psychologie te verstaan. 
dier doet zich een overeenkomstig gevaar als bij de sociologie voor, nl. 
u het psychologisme; wat hier betekent, dat bij een poging om het ethos 
senetisch-psychologisch te duiden, van het eigenlijke ethos weinig meer 
verblijft. 

Om van het niet denkbeeldige van dit gevaar begrip te krijgen kunnen 
vij onze lezers de lectuur aanbevelen van het in dit opzicht nog altijd 
epresentatieve boek van J.C. Flügel Man, morals and society *. Hier 
omen bij uitstek interessante vragen aan de orde als: het ego-ideaal, 
sthos en taboe, het super-ego, straf en nemesisme. Met het oog op ont- 
naskering van het ‘onechte’ ethos van het ‘onbewuste’ valt hier veel te 
eren. Maar van de eigensoortigheid van het ethos blijft niet zo heel veel 
ver. De psychoanalytische reductiemethode viert ook hier hoogtij. Het- 
elfde geldt mogelijk in nog sterkere mate van een werk, getiteld Mens en 
remeenschap 3. Hier hebben wij zelfs een soort synthese van Freud en 
larx. Men behoeft maar hoofdstukken als die over Soctogenese van het 
wper-ego en Schuldgevoel als soctaal-psychologisch fenomeen te lezen, om 
anstonds te constateren, dat hier het ethos nagenoeg volledig ineen- 
chrompelt. Wij gever dan ook wat de principiële sfeer betreft de voor- 
eur aan twee Franse werken op dit gebied: Ch. Odier, Les deux sources, 
nconsciente et consciente, de la morale (1947) en G. Richard, La psychana- 
yse et la morale (Lausanne 1946). Een van de boeiendste vraagstukken, in 
et laatste werk aangesneden, vinden wij dat van ‘santé et morale’, het 
erschil tussen het gezonde en het ziekelijke ethos. Ook Richards be- 
chouwingen over ’l'amour’ zijn alleszins de moeite waard. 

Zijn de hier vermelde werken overwegend aan de freudiaanse psycho- 


F. Bloemhof, Het vraagstuk der bewuste geboortebeperking, Nijkerk 1953. 

J.C. Flugel, Man, movals and society. A psycho-analytical study, London 1948. 
)ok verschenen in Pelican Books, Harmondswerth 1955. 

„Mens en gemeenschap. Sociaal-psychologische studiën door C. van Emde Boas, 
th. Feith e.a, Purmerend (1950). 
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analyse georiënteerd, in Erich Neumanns Tiefenpsychologie und zoal 
Ethik (1948) t is het de complexe psychologie van Jung, die als mogelijk: 
heid tot interpretatie van het ethos wordt aangewend. De ’nieuwél 
ethiek’, die hier wordt gepropageerd, verschilt niet alleen ‘inhaltlich’ veel 
van het oude ethos, maar het is zelfs de vraag, wat bij Jungs theorie over 
de ‘Schatten’ van een principiëel onderscheid tussen goed en kwaad 
overblijft. | 
Van zeker niet minder betekenis dan de ontmoeting van de ethiek rrd 
de genoemde vakwetenschappen achten wij het gesprek van de ethiek 
met de hedendaagse wijsbegeerte, vooral met het personalisme en het, 
existentialisme, gelijk die tegenwoordig op wijsgerig gebied en vogue zijns! 
Wat de consequenties van het eigenlijke wijsgerige existentvalisme à la, 
Sartre zijn, ziet men duidelijk bij Sartre zelf in zijn commentaar op het 
dagboek van Saint Genet ?: een ethiek van ’de verantwoordelijke kans’ 
of ’de existentiële beslissing’, maar dan van volstrekt formele aard, 
zonder enige ethische inhoud: men kan evengoed kiezen, een misdadiger 
als een heilige te zijn, als men maar in volle vrijheid ’zichzelf ontwerpt’ 
(‘se faire’)! 3 Een typische vorm van deze existentialistische, men kan ook 
zeggen: fenomenologische oriëntering in de ethiek vindt men in de thans 
zo veel besproken ’sitwatie-ethiek’. Vooral in haar personalistische vorm 
heeft de fenomenologie ons geleerd, dat mens-zijn niet anders denkbaar 
is dan als een ‘gesitueerd- zijn’. De mens is en handelt, ook in ethisch 
opzicht, altijd ‘ergens’, op een bepaalde plek in de ruimte, in een bepaald 
moment in de tijd. Van groot belang is deze visie voor de ethiek in zover, 
ze breekt met elk ethisch abstractionisme, met alle ethische 'tijdloosheid ; 
en het pleit voert voor een ethiek, die vóór alles concreet heeft te zijn. 
Daarbij blijft echter deze situatie-ethiek niet staan. Het is haar niet 
genoeg, dat de mens ‘naar bevind van omstandigheden’ handelt; hij moet 
bovenal oog hebben voor het beslist unieke van zijn eigen situatie, waarin, 
hij zelf een van de constituerende factoren is. Want persoon en situatie 
doordringen elkaar wederzijds. | 
Het ligt voor de hand, dat velen hier aan een ernstige ondermijning van 
alle ethos dachten. Vooral is het begrijpelijk, dat de r.k. ethiek de alarm 
klok ging luiden. Pius XII heeft dan ook in 1952 deze ’Situationsethik! 
ten nadrukkelijkste met zijn pauselijke banbliksem getroffen, als zijnde 
ook praktisch een gevaar voor de opvoeding der jeugd, daar immers de 
kleinste minderheid hier ’de hinderlijke ballast’ van de Wet Gods over- 
boord werpt. De paus heeft dit scherpe vonnis uitgesproken, omdat er 
ook in r.k. kring reeds stemmen klonken, o.a. die van E. Michel — op hem 
komen wij straks terug, — die in de richting van deze situatie-ethiek 
gingen. Intussen is men van r.k. zijde toch volop bezig een middenweg 
tussen deze existentialistische ethiek en de kerkelijke thomistische ethiek 
te zoeken. De bekende Karl Rahner deed dit in zijn opstel Ueber die Frage 
einer formellen Existenzethik *. En vooral denken wij hier aan Th. Stein- 
1 In het Nederlands vertaald door C. L. de Ligt-van Rossum: Dieptepsychologie en 
nieuwe ethiek, Arnhem 1952. 
2 Jean Paul Sartre, Saint Genet, comédien et martyr (Oeuvres complètes de Jean 
Genet, 1), Paris 1952. 
3 Men vergelijke hierbij R. Mehl, Het vraagstuk der ethiek in het Franse existen 


tialisme. In: Wending 10 (1955-1956) 661-682. 
t In: Schriften zur Theologie Band II, Einsiedeln-Zürich-Köln 1955, S. 227-246. 
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jüchel, die een voortreffelijke, helder geschreven, beknopte studie over 
e existentialistische ethiek gaf in Existentialismus und christliches Ethos 
Heidelberg 1948). Breedvoeriger is zijn tweedelig werk Die philosophische 
wundlegung der katholischen Sittenlehre*. Vooral van dit meesterlijke 
ferk raden wij onze theologen de bestudering ten zeerste aan. Het 
riënteert ons uitnemend in de centrale problemen der contemporaine 
k. ethiek. In het centrum staat daarbij de verhouding van ethiek en wijs- 
jerige anthropologie. Waar het Steinbüchel om te doen is, is het onge- 
wijfeld hoogst gewichtige probleem van de verhouding van existentie en 
psentig, In andere vorm is dit vraagstuk ook voor onze protestantse 
| hiek van groot belang, gelijk wij trachtten aan te tonen in ons Eerherstel 
an de deugd (1958). 

| Een principiëel wijsgerige toetsing van de ’Situationsethik’ tegenover 
ie vroegere casuïstiek gaf ten onzent A. Troost in zijn onlangs ver- 
henen proefschrift %. Ook in andere opzichten kunnen wij de bestu- 
ering van dit werk aanbevelen. Het is een van de weinige boeken op 
hisch gebied, die zich met de encyclopaedische plaats van de ethiek 
ezighouden. Dr. Troost kent een wijsgerige ethiek en een theologische 
thiek, maar de ethiek is bij hem — in de geest van de Wijsbegeerte van de 
etsidee, die hij aanhangt — bovenal een eigen vakwetenschap, de 
vetenschap van de ethische zinzijde der kosmische wetsorde. Eindeloze 
raagtekens roept deze studie op, maar o.a. juist daarom is bestudering 
an dit werk zeker geen overbodige moeite. 

Voor de betekenis van het personalisme in zijn gematigde vorm voor 
le ethiek wijzen wij voorts op de werken van Romano Guardini % Ten- 
lotte verwijzen wij nog naar de samenvattende r.k. studie van F. Böckle, 
sestrebungen in der Moraltheologie +. 


\ IT 


Wij gaan nu vervolgens nog de aandacht van onze lezers vestigen op 
nige hoofdthema’s van de huidige in engere zin theologische ethiek. Vol- 
digheid streven wij hierbij niet na; wij vermelden slechts enige centrale 
nderwerpen en enige literatuur, die daarop betrekking heeft. 

1. Voorop noemen wij de theologische anthropologie in haar betekenis 
oor de ethiek. Het is opmerkelijk, hoe uitvoerig o.a. Helmut Thielicke in 
ijn Theologische Ethik [ (1951) op de vragen betreffende de theologische 
yensbeschouwing en de leer van de imago dei in haar betekenis voor de 
thiek ingaat en van daaruit o.a. het wezensverschil tussen r.k. en lutherse 
thiek in het licht zoekt te stellen. Ook in andere opzichten, bijv. t.a.v. 
et ethische probleem van 'de wereld’ en van de secularisatie, en dat van 
e 'Eigengesetzlichkeit’, is dit werk van veel belang. Een oriënterende, 
evens kritische studie over de verhouding van mensbeeld en ethiek 
verde H. Reiner onder de titel Ethik und Menschbild >. In verband met 


Handbuch der katholischen Sittenlehve IT, 1 en T, 2, Düsseldorf 1947, 1051: 
A. Troost, Casuïstiek en situatie-ethiek. Een methodologische terveinverkenning 
proefschrift V.U.), Utrecht 1958. Hi: 

Met name: Welt wnd Person. Versuche zur chvistlichen Lehve vom Menschen, 
Vürzburg (1952). Ee 

In: J. Feiner, J. Trütsch, F. Böckle, Fragen der Theologie heute, Einsiedlen 1957, 
RAZOR 

Im: Zeitschrift fr evangelische Ethik 1958, S. 284-295. 
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de anthropologie in de ethiek aan Barth, K.D. III, 2 te herinneren, mag) 
hier wel overbodig heten. 

2. Dan is het goed, te wijzen op de plaats die de zonde tegenwoordig i in 
het ethisch denken gaat innemen. Vooral geldt dat van de Amerikaanse 
ethiek. Van R. Niebuhr verscheen reeds vroeger Moral man and immoral 
society *, dat het probleem van de zonde in haar geobjectiveerde vorm in 
onze samenleving behandelde. In zijn latere werken keert dit thema) 
telkens terug. Men vindt het eveneens Ae de nauw aan hem verwar 
John Bennett, Christian realism (1947) 2. 

Op een heel andere manier, nl. in verband met het tragische, komt del 
zondeleer in de ethiek ter sprake bij de Russische ethicus N. Berdjajew 3. oe 

3. Voortdurend blijft voorts het probleem van Wet en Evangelie in 
allerlei vormen van r.k. en protestantse ethiek ese Wij noemden; 
reeds de naam van E. Michel. Vooral in zijn boek Ehe* vinden wij uit- 
latingen, zo fel tegen elke legalistische ethiek gekant, dat het zich verstaan, 
liet dat de paus het vmprimatur weigerde. Michel en geestverwanten van, 
hem leveren het duidelijke bewijs, dat antilegalisme nog niet met zuiver, 
verstaan van de zin van het evangelie en zijn verhouding tot de wet: 
Gods samenvalt. Van lutherse zijde gaf o.a. W. Joest een hoogst stimug 
lerende bespreking van dit probleem in zijn boek Gesetz und Freiheit ®. 

Verder kunnen wij ook hier vooral noemen de verschillende ethische 
publikaties van Barth, speciaal K.D. IV,1 en 2 in hun ethische gedeelten. 
Het beste op dit gebied lijkt ons overigens nog steeds A. A. van Ruler, 
De vervulling van de Wet ®. 

4. Het mag een reden tot vreugde zijn, dat van allerlei kanten tegen- 
woordig weer nadruk wordt gelegd op het chyastologische aspect der ethiek. | 
Van r.k. zijde vinden wij dat in de driedelige theologische ethiek van 
F. Tillmann ?. De bekende D. Bonhoeffer behandelde op sublieme wijze 
hetzelfde thema in zijn Nachfolge (1952). In Zuid-Afrika verscheen een 
ethische dissertatie van dr. S. C. W. Duvenage, Die navolging van 
Christus (Potchefstroom, 1954). In de r.k. ethiek is het merkwaardig, 
zoals het christologische in de ethiek veelal bedoeld wordt in sacramenta= 
listische geest: Christus in ons als beginsel van het nieuwe leven. 

5. Behalve voor het christologische is ook weer aandacht gevraagd 
voor het prewmatologische aspect der ethiek. Zo o.a. vooral bij H. van 


1 R. Niebuhr, Moral man and immoval society. A study in ethics and politics, New 
York 1932, 21947. 

2 Over Niebuhrs plaats in de ethiek zie men H. Hofmann, Die Theologie R. Niebuhys 
im Lichte seiner Lehve von der Sünde (Studien zur Dogmengeschichte und syster 
matischen Theologie, Band 4) Zürich 1954; en T. Minnema, The social ethics of 
R. Niebuhr. A structural analysis, Kampen 1958. 

3 N. Berdjajew, Von der Bestimmung des Menschen, Bern-Leipzig 1935. Neder- 
to vertaling door H. Buys, De bestemming van den mensch in onze tijd, Arnhem 
* Stuttgart 1950. Nederlandse vertaling door T. J. Langeveld-Bakker, Het huwelijk. 
Een anthropologie van het geslachtelijk samenzijn, Nijkerk 1955. 

8 WW. Joest, Gesetz und Freiheit. Das Problem des Tertius- usus legis bei Luther und 
die neutestamentliche Parainese, Göttingen 1951, 21956. 

® A. A. van Ruler, De vervulling van de wet. Een dogmatische studie over de verhouding 
van openbaring en existentie, Nijkerk 1947. 

1E, Tillmann, Die Idee der Nachfolge Christi, Düsseldorf 1958; Die Verwirklichung 
der Nachfolge Christi, IT en II (Handbuch der katholischen Sittenlehre IV en V), 

Düsseldorf 1950. 
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| 
Bin Lt, Hij stelt centraal 'die Anwaltschaft des H. Geistes’. Inderdaad 
| omt het ons voor, dat in de protestantse ethiek buiten de sectarische 
kringen de pneumatologie àl te lang een vergeten hoofdstuk is geweest. 
En het is wel geraden, dat wij ophouden, dit thema aan spiritualisten van 
vroegere of latere tijden over te laten. Alleen van een recht verstane 
pneumatologie uit kan ook de navolgingsidee voor excessen van werk- 
jeiligheid enz. gevrijwaard worden. 
‚6. Dan mag als een heel belangrijk gezichtspunt voor de ethiek gezien 
worden de eschatologie en vooral de 'Reich Gottes-Gedanke’. Een boek, dat 
n elk geval vruchtbaar is in zover het ons weer aan het denken zet over 
ethos en eschaton’, en dat zelf op heel klare wijze in dat probleem positie 
kiest — min of meer in de geest van het Zwitserse realisme van de tegen- 
oordig te veel vergeten Kutter — is het werk van H. Zwicker: Reich 
ottes, Nachfolge und Neuschöpfung *. Wij lazen het zeer geïnteresseerd 
„m. om zijn kritiek op de ‘ordeningenleer’ van de Luthersen en van 
runner, met het daaraan inhaerente gevaar van ethisch conservatisme. 
Daarvoor vergeven wij Zwicker gaarne de eenzijdigheid naar de andere 
sant, waarvan hij niet vrij bleef. 

Van lutherse zijde kwam de leer van het Koninkrijk Gods als hoofd- 
aspect der ethiek vooral aan de orde bij G. Wehrung 3%. Zijn werk is ook 
van belang, in zover het begrip ’wereld’ hier weer in zijn volle betekenis 
voor de ethiek aan de orde komt, met al de problemen, die dat oproept; 
ets, waarin het Thielicke's Theologische Ethik I raakt. Bij ons in Neder- 
and heeft J. de Graaf nog weer eens op de eschatologie nadruk gelegd in 
zijn inaugurele oratie $. 

7. Juist vanuit die eschatologie — zij het niet alleen van daaruit — 
pegint men de laatste tijd weer ten volle geïnteresseerd te raken voor het 
sthische probleem van het compromis. Had vroeger W. Sikken in zijn 
proefschrift reeds een begin gemaakt met de bezinning hierop, nu ver- 
scheen bij ons onlangs een oriënterende studie van S. J. Ridderbos, 
erwijl in Duitsland een werk van H. Steubing het licht zag 5. Over dit 
vraagstuk is echter nog lang niet het laatste woord gezegd. Het zal steeds 
neer een brandend probleem worden, daar men in de laatste tijd àl meer 
le betekenis gaat inzien van de 'Grenzethik’ of de 'Ethik der Grenz- 
situation’. Wij mogen het tweede en het derde deel van Thielicke's Theo- 
ogische Etmik 8 als een duidelijk specimen van dit genre zien. De theolo- 
ische ethiek heeft volgens hem vroeger al te veel positie genomen in de 
ormale situaties. Het wordt hoog tijd, meent hij, dat zij eens de moed 
aat opbrengen positie te kiezen in de door en door abnormale situaties 
an onze moderne wereld. Van daaruit geeft Thielicke o.a. dan ook een 
ethiek van de ondergrondse’, waarbij vraagstukken als dat van de 
ioodleugen ter sprake komen. 

H. van Oyen, Evangelische Ethiek I. Grundlagen: Die Anwaltschaft des Geistes, 
dasel (1952). had: 

H. Zwicker, Reich Gottes, Nachfolge und Neuschöpfung. Beiträge zur chvistlichen 
sthik (Inaugural-Dissertation Upsala), Bern 1948. 

G. Wehrung, Welt und Reich. Grundlegung und Aufbau der Etmik, Stuttgart (1952). 
J. de Graaf, Ethos en eschaton, Assen 1955. 

W. Sikken, Het compromis als zedelijk vraagstuk, Assen 1937. S. J. Ridderbos, 
zompromis. Een Mistovische studie over gebod en werkelijkheid, Kampen 1955. 
1. Steubing, Der Kompromiss als ethisches Problem, Gütersloh (1955). 

H. Thielicke, Ethik des Politischen. Theologische Ethik II: 2, Tübingen 1958; III, 
059: 


107 


Er zou naast dit alles vanzelf nog heel wat literatuur te vermelden zij: 
op het gebied van de praktische ethiek (huwelijk, maatschappij, politiek) 
Dit laten wij echter voor ditmaal onbesproken. 

Wij besluiten met nog twee boeken te noemen. Vooreerst Thielicke 
Schrey: Glaube und Handeln +, een systematisch geordend aantal stukke: 
uit belangrijke ethische werken van de laatste tijd, handig als een soor! 
inleiding of repetitorium. Dan: R. Bakker, Lot en daad, geluk en vede ù1 
het Griekse denken ?, een eerste deel, uitnemend gedocumenteerd, van eer 
geschiedenis der ethiek. Wij hopen, dat de twee volgende delen spoedig 
zullen uitkomen. Want studie van de contemporaine ethiek kan de 
grondslag van historische oriëntering niet missen. 


Ee 


Kampen G. BRILLENBURG WURTI 


1 Glaube und Handeln. Grundprobleme evangelischer Ethik. Texte aus der evan: 
gelischen Ethik der Gegenwart ausgewählt von H. H. Schrey, mit einer Einleitung 
von Helmut Thielicke, Bremen o!J. 

2 R. Bakker, Lot en daad, geluk en vede in het Griekse denken van Solon tot Marcus 
Auveltus, Utrecht 1957. 


De verkondiging van Christus als Heer: 
5 D 1 
verlegenheid, aanvechting en antwoord 


Willen de drie referaten van dit congres geen hinderlijke doublures op- 
leveren, dan dien ik te bedenken dat prof. Schillebeeckx zorgvuldig de 
structuren heeft gepeild van het apostolische en kerkelijke kerygma in zijn 
relaties tot Christus als Kyrios, en dat prof. Rasker is ingegaan op de 
theocratische implicaties van deze verkondiging, op de vragen van het 
ethos en de samenleving. 

Veel van wat door beide referenten is gezegd, behoef ik niet te herhalen, 
omdat ik, zij het op eigen wijze, hetzelfde zeggen zou, terwijl het uit- 
werken van verschillend inzicht mij, naar ik vrees, afhouden zou van 
datgene, waar het vermoedelijk de leiding van dit congres om te doen is 
—waar het in ieder geval mij om gaat — en wel: het stellen van de be- 
vrijdende en triomfantelijke verkondiging van Christus als Heer in de 
verlegenheden van deze tijd en tegenover de aanvechtingen in ons eigen 
hart. 

Voor wij elkander misschien uit het oog verliezen, hetzij door de ge- 
brekkigheid van mijn betoog, hetzij door uw anders gerichte aandacht, 
wil ik in alle eenvoud uitspreken, wat mij het uitgangspunt en de be- 
nauwende achtergrond is van onze overleggingen. 

In de oer-christelijke belijdenis „Christos Kyrios’’, die ook vandaag als 
oecumenisch parool ons als christenen verbindt, komen de lijnen van het 
bijbels geloof samen. De Kyrios is Hij, door wie God reddend heeft in- 
gegrepen en nog ingrijpt in wereld, leven en geschiedenis der mensen. Het 
is op grond van zijn lijden en vernedering, van zijn opwekking en van zijn 
verhoging, dat Christus de naam boven alle naam, de naam van Kyrios 
ontving. De karaktertrekken van Jahwe staan gegrift en gedreven in het 
* Referaat, gehouden 8 januari 1959 op het VSTF-congres te Amsterdam. 
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yhristusgebeuren, de heerlijkheid van Jahwe licht op in het aangezicht 
ran Jezus. Daarom kon Jezus beleden worden met de titel, die de eigen- 
aam was van de zich openbarende God. 

yrios is „ein Verhältnisbegriff’’. De levende band met de zich in 
hristus openbarende God wordt in dit woord vastgehouden. Het geloof 
oudt vast dat — ín, op grond van en door Christus — God de schepping, 
e kosmos en de geschiedenis, de lotsbedeling van de volkeren en van de 
emeente, en ook mij vasthoudt, richt en regeert. Christos Kyrios, deze 
oorden hebben uitdagende klank. Zij dagen de wereld, de kerk, onszelf 
it. Zij„hebben de klank van het „en toch’’, van de teerling die geworpen 
s, van het voorgoed begonnen begin, van de grote strijd, die nu komen 
nd Wie ooit deze verkondiging op de lippen nam, haalde diep adem, 
mdat hem de adem bijkans werd afgesneden. 

Wij, mensen van onze tijd, halen op onze wijze diep adem, omdat op 
en, naar het ons voorkomt ongehoorde wijze, ons de adem wordt be- 
aomen en geen ijzeren long, doch alleen God ons die adem hergeven kan. 
Het is niet als particulier exhibitionisme bedoeld noch als optelsom van 
menselijke oppervlakkigheden en verblinding, als ik vraag: geloven wij 
wat wij zeggen te geloven, horen wij wat wij menen te horen, zien wij de 
eerlijkheid Gods in het aangezicht van Christus, de heerlijkheid van die- 
elfde God die licht heeft doen schijnen uit het duister, toen hij de wereld 
an de mensen schiep, de kosmos en de geschiedenis? 

„Wolfgang Schöne heeft het ondernomen de kunstgeschiedenis van het 
Avondland te ontcijferen als „die Bildgeschichte der christlichen Gottes- 
gestalten” &. Dit niet als een kunstgeschiedenis, waarin de ontwikkeling 
van het Christusbeeld als reflex van geloof en verbeelding beschreven 
wordt, doch als interpretatie van een echte geschiedenis, met een echt 
pegin, een echt hoogtepunt en een echt einde, de geschiedenis van een 
pmgang tussen God en mens. Het begin, waarin God zich als het ware 
ncarneerde in de vorm van het laat-antieke mensbeeld. Het hoogtepunt 
n de theophane verschijningen van de Christus-gestalten van de negende 
n de tiende eeuw: waarlijk God en waarlijk mens. Een nieuwe en rijke 
loei in de anthropophane, doch niet minder goddelijke Christusgestalten 
volgt in de eeuwen daarna: vere homo, vere deus. Het einde komt in het 
aatste kwart der achttiende eeuw. Een zwakke menselijkheid of een 
heatraal quasi-goddelijk gebaar resteren. Een enkele maal zal nog de 
zuiverheid en de oprechte... machteloosheid van een Christusbeeld het 
og treffen. Schöne spreekt van „die entscheidende neue Stunde, die mit 
lem Ende der Abbildlichkeit (physikalisch gesprochen: der Anschaulich- 
eit) angebrochen ist’. Het is hem er niet om te doen een artistiek onver- 
nogen te laken, noch om de schuldvraag te stellen, of nu de beeldende 
<unst te zeer gesaeculariseerd is, dan wel of de kerk geen verbindingen 
net de cultuur onderhoudt. Het gaat om bovenpersoonlijke samen- 
rangen, om een geschiedenis van God met de mensen of tenminste om een 
ispect daarvan. 

Tubert Schrade voegt hier aan toe dat dit laatste kwart van de acht- 
iende eeuw getuige was van de doorbraak van het fysische wereldbeeld. 
Nij voegen hier aan toe: de aanvangen van het kritisch-historisch onder- 


W. Schöne, Das Gottesbild im Abendland (Glaube und Forschung 15), Berlin 1958. 
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zoek en van de speurtochten naar de historische Jezus liggen niet vers 
hier vandaan. | 

Is de stelling te gewaagd, dat het falen van de Christus-verbeelding| 
samenhangt met het teloor gaan van de schepping ten bate van een als/ 
natuur verstane realiteit en met het verliezen van heilsgeschiedenis en/ 
mensheidsgeschiedenis aan een procesmatige ontwikkeling ? | 
Een oordeel over deze veelomvattende samenhangen komt mij niet toe!| 
Wel herken ik in de zakelijke bewogenheid van de kunsthistoricus, die, 
constateren moet: „Ik zie geen waarlijk-God-en-waarlijk-mens meer inf 
deze lelijke en schone gewrochten van de negentiende en twintigste eeuw; 
hier is iets gebeurd; een geschiedenis kwam hier tot haar einde!” een/ 
vleug van die grote ontsteltenis, die sindsdien in Nietzsche's kreet „Gott, 
ist tot’ en in de duizendvoudige varianten daarvan voortleeft. Niet de 
twijfel aan Gods bestaan of de loochening van Christus, niet ongeloof of, 
tevreden vooruitgangsgeloof, maar een nieuwe dimensie, toegevoegd aan 
de verborgenheid Gods kenmerkt een nieuwe periode van christelijke 
existentie. | 
Christus het hoofd der schepping, de zin der geschiedenis, de Heer van 
ons leven? 

Daar is rondom ons een stormachtig en mateloos uitdijend neelal, 
niettemin in een netwerk van formules gevangen en doorvorst als nooit 
te voren. Weggevaagd is de metafysica, de rationele mythe van het 
christendom, waarin de mens zich denkend verhief tot de regionen, van 
waaruit de scheppingsmiddelaar neerdaalde. Johannes 1, Colossenzen 1, 
Hebreeën 1, zij bevatten de concrete denkmiddelen, de sterke beelden, de 
plastische stof, met behulp waarvan schepping en verlossing samen 
geloofd en beleden werden. Wij lezen deze machtige teksten nog. Doch een 
kader ging teloor, een grond zonk weg, toen de hiërarchie van zijnden, 
waarvan Christus de spits en het geschapene de basis vormden, plaats: 
maakte voor een fantastisch-exact en onheilspellend-neutraal wordend 
heelal. 

Achter ons liggen nu, zoals het heet, negentien eeuwen christendom. 
Maar niet de larmoyante of oprecht verdrietige klacht over het schamel 
resultaat van deze eeuwen is de grootste aanvechting. Veeleer dit, dat 
Christus verdwijnt in het verleden voor de ogen van de mens, wiens 
levensschip in de grote vaart is geraakt naar de onbekende toekomst, die 
weet of voelt: de grote reis gaat eerst recht beginnen. Het historisme is de 
theoretische exponent van de onoverzienbaarheid, de richtloosheid, de 
domme geweldgang van de geschiedenis. Geen argeloze en sympathieke 
proeven van christelijke zingeving van de geschiedenis, van denkend 
geloof en van gelovend denken waren hier meer tegen opgewassen. Ge- 
saeculariseerde aftakkingen van christelijke Godsrijkverwachting konden 
gedurende enkele eeuwen in een reeks van -smen de bijbelse visie ver- 
vangen, vertolken en steunen. Zij zijn of raken uitgediend. Het natuurlijk 
voordeel der jeugd — oncontroleerbare beloften en een onwankelbaar zelf- 
vertrouwen — staat hun niet langer ten dienste. En voor het eerst beleven 
wij dit: een terug naar de onvermengde en onaangelengde bijbelse toe- 
komstverwachting is niet mogelijk voor hen, die het vertrouwen in 
utopie, heilstaat en evolutie verloren. Geen gradueel toenemen van het 
kwellend ongeduld omdat de wederkomst van Christus heh doch een 
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euwe dimensie toegevoegd aan Gods verborgenheid, de radicale onvoor- 
elbaarheid van een voleinding, die, hoe dan ook, voltooiing van het 
rds gebeuren en herschepping van het geschapene zou moeten zijn. 

aar is voorts een groeiende wereldsamenleving, die alle utopieën 
ertreft en alle vrezen bewaarheidt. Of wij een Heer hebben, die bevrijdt 
die leidt, zal moeten en mogen blijken hieruit, of de christenen een 
ijdrage hebben, een weg tonen en een vrede kennen, die anderen er toe 
rengt hun Vader in de hemelen te verheerlijken. Niet de verdediging van 
rootscheepse christelijke belangen, niet de strijd voor specifiek-christe- 
jke beginselen, niet het soepel en behendig volgen van de wereld- 
ebeurtenissen door een volleerde kerkelijke diplomatie kan die bijdrage 
ervangen. Praatjes vullen geen gaatjes. De Islam treedt op als de 
aladijn van de emancipatie, het Boeddhisme hanteert als parool „we- 
eldvrede’’, het Hindoeïsme propageert de tolerantie. Christelijke praatjes 
ieden geen antwoord op de vraag of het christelijk geloof nu wel iets 
nders is dan een zeldzaam ingewikkeld stel gedachten en opinies, die 
een ander resultaat hebben dan dat zij, die ze er op na houden, precies, 
naar dan ook precies zo handelen als ieder ander, niet door de God der 
hristenen uitverkoren wereldburger. 

Wat betekent het kerygma „Christus is de Heer’ voor een generatie, 
lie ontwaakt is in deze kosmos, die zich een weg baant door deze ge- 
chiedenis en handelen moet in deze samenleving? 

Ik bedoel hier niet met dikke woorden dat wat altijd raadsel was, in 
en extra-editie als topic of the day te presenteren, daarmee ons aller 
ngeloof en kleingeloof te bemantelen en er over te jammeren dat de 
elijdenis ’Christos Kyrios’ nog altijd een dwaasheid en een ergernis 
nhoudt. Wel komt het mij voor, dat een al te nevelachtig besef aan- 
aande de toedracht van het wereldgebeuren en een bagatelliseren van de 
nondiale vervreemding der mensen van het christelijk geloof ons bij 
oorbaat de mogelijkheden ontneemt om het kerygma zelf, opnieuw, 
orspronkelijk, hier en nu te horen en te geloven. Zonder de heimelijke 
rees, dat wij het daarbij toch hebben moeten van voorbarige geborgen- 
eid in een vooralsnog vastgehouden, doch in wezen voorbije voor- 
tellingswereld, opgebouwd uit bijbelse erratische gegevens, metafysische 
esten en religieuze emoties, samengehouden door een verouderd maat- 
chappelijk patroon. 

Er wordt onder ons nogal eens gepraat over het vertalen” van het 
vangelie in termen van onze tijd. Eveneens over de noodzaak, dat wij als 
redikers en zielzorgers ons „inleven” in de psyche van de hedendaagse 
ens. Maar dit is nogal vreemde praat. Vanzelfsprekendheden tot hoge 
dealen maken wekt argwaan. In dit geval de argwaan, dat wie zo praat 
et evangelie blijkbaar als een evidente zaak met zich meedraagt, dat 
ij helaas door een afgrond is gescheiden van zijn medemensen en zijn 
igen tijd en nu dienovereenkomstig moeite heeft om met het hem 
onneklare evangelie „deze tijd’ te bereiken en daarvoor dus naarstig 
an het vertalen’ moet. Alsof niet mijn ellende als prediker en pastor 
enezen is zodra en voorzover de zaak, waarom het gaat, voor mijzelf 
inleuchtend is en de rest van dat vertalen dan niet vanzelf komt. Alsof 
iet ikzelf die mens van deze tijd ben, in wie de vervreemding van 
Christos Kyrios’ tastbaar geworden is en voor wie de verborgenheid van 
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God exacte en volstrekte vormen heeft aangenomen. Alsof niet de verk 
kondiging, het onderricht en het getuigenis met het leven, waartoe ik 
geroepen ben, voor-onderstellen dat er twee stemmen in mij zijn, die var 
geloof en ongeloof, die van het wel-horen en die van het niet-verstaan. 


lÛ 


Het wordt tijd, dat ik mijn stellingen tracht toe te lichten. Eerst de, 
vooronderstellingen. 


— De verkondiging van Christus als Kyrios geschiedt waar kerygma} 

martyvion en didachè samengaan. | 

— Didachè en martyrion verbinden kerygma en situatie. 

„The situation to which theology must respond is the totality of man's 
Neree self-interpretation’’ (Tillich). 


Wij moeten ons hoeden voor verabsolutering van de verkondiging in de 
striktere zin van het woord, van de prediking. Ook in onze tijd blijft de 
proclamatie — „zonder grond, in het midden’, de toe-spraak van een 
mannetje, opgestaan uit het stof — de inzet, het altijd opnieuw onmisbare 
begin, waarvan men slechts bidden kan, dat God de greep zegenen wil, 
Maar verabsolutering van de bewering, van de verzekering — nu niet meer) 
begeleid door bedreiging met de hel, “hoogstens met verwijzing naar het 
verlies van het eeuwig goed — ‚ systematische overdrijving en opvijzeling, 
van de preek tot sacramenteel ‘gebeuren, werkt verdovend en maakt mis- 
troostig, indien het niet komt tot dialoog, communicatie en gemeenschap. 
Hèt sacrament is de gemeenschap, die het lichaam van Christus is. De 
verhoogde Christus is de bronwel, het kerygma de toegang en de ont- 
sluiting van dit sacrament, doop en heilig maal zijn de uitbeeldingen, de 
vormen van toeëigening en beleving ervan. Het geloof, dat „het Woord” 
kent als eerste en als laatste Ciffre, kan uiteraard niet aanvaarden dat 
het kerygmatisch woord zijn tijd gehad zou hebben, omdat wij elkander 
voorgoed doof en dood gepraat zouden hebben. Maar dit geloof kan het 
wel als een oordeel van Godswege aanvaarden, dat een woord-doofheid, 
de na-christelijke beschaving overmeesterd heeft en het kan zich her- 
inneren dat het getuigenis met het leven, de taal van het offer, als het 
moet de marturia van het sterven de oudste en de hoogste rechten hebben. 
Dus: geen verabsolutering van de prediking. | 

De didachè, het leerhuis, of, zoals wij nu graag zeggen: het gesprek, is: 
bovendien in koers gestegen. Het eeuwenoud misverstand omtrent de 
grond-woorden, die het kerygma bezigt, de bijkans ridicule vervreemding 
tussen kerygma en credo enerzijds én onze denkgewoonten en reacties 
anderzijds, maken intensief, breed opgezet onderricht noodzakelijk, een 
onderricht, waarin het a.b.c. wordt gespeld, aan de vragen en weer- 
standen ten volle recht wordt gedaan. Achter de meeste onwil gaat een 
verdriet schuil, het meest aperte misverstand vond dikwijls zijn grond in 
de praktijken der kerk zelf. De kerken der Reformatie hebben van Barth 
en de zijnen tot op grote hoogte weer geleerd wat het is om te verkondigen: 
het brengen van Christus tot de mens. Maar wat opvoeding is — het 
brengen van die mens tot Christus — dat weten wij nauwelijks. 

Zoals het martyrion de christenen wegroept van het verbalisme en van 
het kloppen van het christelijk-culturele schuim, zo nodigt de didachè 
tot de ontmoeting in het open veld, het verlaten van de kansel en het 
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laats nemen naast de ander. Wij willen elkander geen schema’s op- 
tingen; maar de vraag moet gesteld worden of, als de proclamatie van 
et heil wegsterft in een lege ruimte of niet anders dân een echo horen 
oet, of dan de tijd voor marturion — of „exemplarische existentie”, of 
eel gewoon: het voorbeeld — en de tijd voor de didachè, het opvoeden en 
ich laten opvoeden, dan niet eerst recht is aangebroken. 

Waar de ban van een eenzijdige woord-verkondiging doorbroken is, 
valt het niet meer te ontwijken, de situatie reëel onder ogen te zien. De 
iolheid der woorden is niet meer te maskeren. Eigen twijfel is niet meer 
e verdringen. De diepte van Gods verborgenheid en het skandalon of de 
jreemde overbodigheid van zijn boodschap worden dan in gemeen- 
chappelijke armoe ervaren. De situatie wordt menselijk. Met de inzet van 
e gehele persoon kan weer gevraagd worden, gebeden of gezwegen. 
aar één nachtmerrie is voorbij: het heenleven, het heenpraten, het heen- 
moraliseren en preken en bekeren langs de hoofden en harten van hen, 
lie het heus wel horen, maar het nu ook wel weten en nu ook wel geloven. 
„Christus de Heer”! En dan in deze mallemolen van het bestaan. Het 
mocht wat. 


II 


De situatie, waarin het geloofsvertrouwen in Christus als Kyrios wordt 
aangevochten, is naar Bultmanns besef bepaald door: de vervreemding 
van kosmos en existentie, de zinloosheid van de geschiedenis en de 

tragische gespletenheid van alle handelen. 

Het is betrekkelijk willekeurig als we hier de namen van Bultmann en 
Bonhoeffer noemen en naar enkele van hun gedachten verwijzen. Maar 
wie kerygma zegt anno 1959 denkt nu eenmaal snel aan Bultmann en wie 
zich afvraagt wat nu „the totality of man’s creative self-interpretation”’ 
s, denkt nu eenmaal onwillekeurig aan Bonhoeffer, in zijn cel strijdend 
net de donkere engel van zijn eeuw. Bultmanns interpretatie en formu- 
ering van het kerygma laten, als het er op aan komt, niets aan duidelijk- 
eid te wensen over. 

De situatie is deze. Heel de gegeven wereld in de ruimte, van ster tot 
toom, is onder de adem van de wetenschap, van de objectivering van de 
menselijke greep naar de macht, verstijfd, gestold tot natuur’. Ook het 
verschijnsel ‚„mens”’ is tot masker verstard onder deze blik. Wetenschap, 
arbeid en levensordening hebben het moderne wereldbeeld geschapen, 
sindeloos in de ruimte, eindeloos in de tijd, perspectivisch te overzien, 
rijpbaar, hanteerbaar, in beginsel doorzichtig. 

Heel de historie van de mens op aarde is restloos prijsgegeven en prijs 
e geven aan deze zelfde blik. Om het even langs welke wegen van 
volutie, formatie en deformatie, het verschijnsel mens heeft zich gemeld 
n een fase van dit proces en zal zich vermoedelijk eenmaal afmelden, 
legenererend, de hand slaande aan zich zelf — atoombom — of door na- 
uurcatastrofen weggevaagd. Het lange relaas daartussen is niet te 
ontcijferen, niet te plaatsen dan alleen in de causaalreeksen van het 
bjectiverende kennen en handelen. Heel de samenleving is het toneel 
van het échec van alles wat Godsrijk heten mag of moet. Dat het Konink- 
ijk Gods niet van deze wereld is, betekent dat al het imnerwelthiche 
ndifferent en betekenisloos is voor het geloof en voor het ongeloof. 
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Handelen in deze wereld kan niet anders zijn dan een zichzelf kwijt rake: 
aan het onwezenlijke, van welke onvermijdelijke schuld alleen goddelijk: 
vergeving ons los kan snijden. 

Het is een illusie te menen dat het heil Gods op ies anders betrekking 
kan hebben dan op dat centrum van het menszijn, dat onttrokken is aar, 
natuur, historie en maatschappij, op de existentie. Het kerygma schenk 
deze existentie eeuwigheid hier en nu. Het verhaalt niet zozeer van eer 
handelen Gods ten overstaan van de menselijke bevriezingsdood, als we; 
is dit handelen zelf. Het woord ter elfder ure, de handreiking die uitkoms; 
geeft met de hakken over de sloot, de stem uit de leegte, die wegroept ui 
het oneigenlijke bestaan tot het moment van beslissing, gehoorzaamheic 
en blind zich toevertrouwen. 

Bultmanns gedachtenwereld is die van een modern piëtisme. De men: 
heeft heimelijk weet van zijn hopeloze situatie. Zich vastklampend aan a 
wat te weten, te hebben en te doen is, voelt hij zich reeds meegesleurd ir 
de stroom van de tijd en de lawine van de dingen, en het angstzweel 
breekt hem uit. Hij weet ook waarin zijn redding liggen zou. In een aar 
tijd en ruimte ontheven daad-woord, in de ontmoeting met de Eeuwige 
in de tijd, in de goddelijke negatie van al wat God en existentie negeert | 
in de goddelijke beaming van de mens, die buiten zichzelf tredend, buiter 
de wereldwerkelijkheid om, de lege toekomst tegemoet treedt. Het enige 
wat hij niet weet, en ook niet weten kan, is, dat dit daad-woord geklonken 
heeft en geschied i is, om voorgoed te klinken en te geschieden waar het i in 
het kerygma wordt uitgezegd en waar het aanvaard wordt in het heden, 
dat daarmee eschaton is. 

Van schepping kan slechts gesproken worden waar en voorzover de 
wereldwerkelijkheid de entourage, het fragment wereld levert, zonder 
hetwelk de existentie een statisch beginsel of een eeuwige idee zou zijn. 
Van Heilsgescimchte kan slechts gesproken worden als Heilsgeschehen. Van 
Koninkrijk Gods slechts als Gods toekomstigheid die mogelijkerwijs in 
ieder moment heden worden kan. 

Dit betekent dus reductie, reductie, reductie. En wel tot op de cate- 
gorieën: heden, beslissing, Ereignis, ontmoeting, existentie tegenover het 
Ik Gods, dat handelt in het kerygma. Prijsgave van schepping en ge- 
schiedenis, van gezegend leven en voleinding op Gods tijd. 

Wat zal men hiervan zeggen? Negatief dit: een als eschatologie ge- 
presenteerd deïsme. God is niet meer de horlogemaker, die het uurwerk op 
gang brengt, het uurwerk, dat dan verder harmonisch en stemmig loopt. 
De maker van dit elektronische uurwerk verlicht bij flitsen, „je und ze’, 
de duistere wijzerplaat en doet de wijzerstand opflikkeren: vijf voor 
twaalf! Met woorden van Kamlah: „Die Kritiklosigkeit der Theologie 
gegenüber der profanen Wissenschaft erweist sich als Komplement ihrer 
Eschatologie, sofern der weltentrückte Glaube genau den Platz einnimmt, 
GE en die moderne Trennung von Welt und Bewusztsein angewiesen 

ats 
Positief dit: een verstommen, een perplex-zijn van theologie en geloof 
voor de opnieuw geschouwde afgrond der goddelijke verborgenheid. Een 
aan de grond genageld zijn door datgene wat tot de grote gewaarwordingen 
van de jonge dialectische theologie behoorde: dat iedere eigenmachtige 
1 W. Kamlah, Der Mensch in der Profamität, Stuttgart 1949, S. 62. 
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pnstructie ter zingeving van de geschiedenis stuk breekt op de feiten en 
fods gangen niet opheldert; dat alle theologia naturalis, vanuit het eindige 
ijn voortschrijdend tot het oneindige Zijn Gods, niet naar de levende 
rod voert, maar van Hem wegleidt en dat geen metafysica gesteund 
ordt door welke fysica dan ook; dat ieder christelijk programma of 
lerkelijk beginsel er na aan toe is, het gebod Gods voor het heden te 
jerduisteren en de menselijke zelfhandhaving te dienen. De fixatie van 
jeze gewaarwording bedoelt dan niet in de eerste plaats de afbraak van 
ie openbaringsinhouden, doch de eerbiediging van Gods geheimenis. 

Doch,het resultaat is gelijk: de doodsklok wordt geluid over alle kennis, 
je macht is en die macht geeft en die tot macht zou kunnen leiden; het 
ieil wordt geschonken in het weerloze, machteloze woord, dat de taal der 
iefde spreekt en dat bij name roept. Het resultaat is: een extatisch ont- 
leven worden aan de tijd in de tijd, aan de wereld in de wereld; kortom: 
ntweltlichung. 


if 


LET 
Geheel anders Bonhoeffer. 


De situatie, waarin het Heer-zijn van Christus als overbodigheid wordt 
ervaren, is naar Bonhoeffers oordeel bepaald door de mondigheid van de 
mens, verstaan als: macht over de kosmos, verantwoordelijke zingeving 
aan de geschiedenis en planmatige leiding van het handelen. 


‚Tot op grote hoogte loopt Bonhoeffers these aangaande de mondigheid 
an de mens in een religieloze wereld parallel met wat Bultmann bedoelt 
net „Welterfahrung und Weltbemächtigung”. Terwijl echter voor 
3ultmann de objectivering van het wetenschappelijke en technische 
lenken, zo niet de oerzonde zelf dan toch de continue verleiding daartoe 
s, aanvaardt Bonhoeffer innerlijk dat de mondig geworden mens het 
edt in de wereld en in zijn leven zonder goden, zonder wonderen, zonder 
en religieus verlangen. Terwijl Bultmann bij de heimelijke onvrede en 
ngst van de wereldling aanknoopt om hem het aanbod van een wereld- 
oze bevrijding te doen, wijst Bonhoeffer het met kracht van de hand om 
ran deze zwakke stee — mocht hij ergens blijken — gebruik te maken. Niet 
et leven in de wereld, ook niet het leven in de wereld van weten, technisch 
cunnen en planmatig handelen is suspect. Ondanks ontsporingen en af- 
odendienst is deze mondigheid — die niet een mondigheid is tegenover 
zod en zijn openbaring, doch ten aanzien van de geschapen werkelijk- 
eid — de weg van de! mens. Verlossingsbehoefte en onmachtspsychose, 
edeloze angst en niet-handelen-durven behoren tot het operatieterrein 
an de religie of — en dat in steeds meerdere mate — van de zelfvoor- 
jening van de mondige mens. Zij vormen niet het gebied, dat de open- 
aring en het kerygma waardig is. Niet in wat hij niet kan heeft de mens 
ulp van God nodig, doch hij behoeft Zijn zegen voor wat hij vermag. Hij 
raagt niet om miraculeuze voorlichting, daar waar zijn eigen kennis 
erstek laat gaan, doch behoeft wijsheid, die zijn inzicht verdiept en 
outert. Goden behoeven niet voor hem te handelen, doch God moge hem 
abij zijn als hij verantwoordelijkheid draagt. 
zeen geest van Entweltlichung vervult Bonhoeffer, doch de levensliefde 
n drang tot heiliging van al het geschapene, die het Oude Testament 
enmerken. 
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Er heerst geen sfeer van concurrentie tussen de mondige mens en zijn) 
Kyrios. 'De Heer regeert vanaf het hout’. Hij vraagt niet om offers, doch 
brengt zichzelf ten offer. Hij eist geen speciale diensten, geen andere dan 
die welke te bewijzen zijn aan de minste van zijn broederen. Hij is zelf 
gekomen om te dienen. Hij oefent geen macht uit, doch is de machteloze; 
Hij lijdt. Hij lijdt niet onder de mondigheid, niet onder het kennen en 
kunnen van de kinderen der mensen. Zij zijn immers bijna goddelijk ges 
maakt door hun Maker. Hij lijdt onder hun ondankbaarheid en lafheid; 
hun verraad en verloochening, onder hun zonde. Hij wil te midden vam 
hen zijn, als Hoofd van zijn lichaam, om langs de wegen en middelen, dies. 
daarvoor zijn — de broederschap, de biecht, het gebed — hen te doen delen 
in de voor hen bestemde kracht en hen te vervullen met zijn vreugde en 
wijsheid. Opdat zij weer opnieuw ingaan op het historisch ogenblik, dat 
vraagt om hun daad, opdat zij zich opnieuw solidair betonen met wie} 
lijden en ontrecht worden, opdat zij het hoofd zullen opheffen en op hur | 
voeten gaan staan. | 

De schrik van Bultmann is: de radicalisering van het skandalon ten 
gevolge van een leeg geworden schepping, een stom geworden geschiedenis; 
en een door dingen en feiten dwangmatig bepaalde maatschappij. Wat» 
vermag het kerygma daartegen, voorzover het zich afgeeft met mytho- 
logische voorstellingen, primitieve wereldverklaring en dromen van een 
hersteld paradijs? Hiermee de moderne mens te confronteren betekent 
hem opnieuw in zijn gevangenis drijven, want hij is ten diepste wantrous| 
wig ten aanzien van religieuze wereldbeschouwing, die concurrerend ops 
treedt met verworven en beproefde kennis. Niet dat hem het skandalon 


skandalon, nl. dat in de mens Jezus, geboren in de stal, geëxecuteerd op 
Golgotha, gedoemd tot échec ten overstaan van een overmachtige 
wereldwerkelijkheid, God de plek en het tijdstip heeft aangewezen, waat 
Hij de existentie richt en opricht. Ì 
De ontsteltenis van Bonhoeffer is: de overbodigheid van een Christus, 
die met religieuze pretentie mirakels zegt te verrichten, offers vraagt, eeh 
cultus in stand laat houden. Het kerygma ontvouwe zich in een rijkdom 
van concrete dienst en veelkleurige wijsheid, het lere ons mens te zijn en 
mens te worden in deze wereld, in deze eeuw. Geen reductie van het brutos 
kerygma dat de bijbel biedt tot een inhoudsloos, verbijsterend en wekkend 
woord (à la Bultmann), doch het slaan tot bruikbare munt van de goud 
voorraad van de onuitputtelijke Schrift. 

Bultmann wordt geplaagd door theoretische twijfel, verlamd door de 
aanblik van het wereld-vacuum, eindeloos gehinderd door de bizarre, 
onaangepastheid van de bijbelse voorstellingswereld op de onweer 
sprekelijke wereld in tijd en ruimte, die wij kennen, ad arn en niet 
ontlopen kunnen. il 
Bonhoeffer worstelt met een existentiële twijfel aangaande de relevanti 
en de vruchtbaarheid van de bijbelse boodschap in een wereld, waarin 
religieus achtergeblevenen de willige prooi vormen voor de geestelijkheid 
en de dominees en waarin de geestelijk volwassenen, de bekwamen en de 
gezonden met of zonder tranen zichzelf redden. 

Bultmann antwoordt op de situatie met een zwaar gereduceerd, volgens 
velen verminkt, volgens hemzelf geconcentreerd kerygma. 
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onhoeffer antwoordt met de suggestie van een kerygma, dat dusdanig 
interpreteerd wordt, dat het religieuze element — d.w.z. het metafysi- 
he, het introvert-innerlijke en het sociaal-nuttige — wegvalt en de rijk- 
om en zegen van Jezus’ dienst aan het leven ten goede komt. Bovendien 
oor de gedachte van een zich voorlopig en met zekere mate terugtrekken 
an de kerk uit het publieke leven, een „reculer pour mieux sauter’’ 
1 een „„Arkan-disziplin". Althans zolang de markt voor het christendom 
o schrikkelijk bedorven is. 

Maar het is hier niet de plaats om de theologieën van Bultmann en 
sonhoeffer te ontvouwen en te vergelijken, al is dat misschien over en 
eer wel verhelderend *. Het gaat er om de stemmen te doen klinken van 
wee mensen, die zich door hun opdracht en roeping, het kerygma aan- 
aande Christus als Kyrios, in verlegenheid gebracht voelen; en de vraag 
5, of dit de stemmen van enkelingen zijn, dan wel of zij vertolken wat 
igen is aan onze tijd. Het laatste is, dacht ik, het geval. 


IV 


De situatie is ambivalent, getekend door onmacht en macht. 


Nu valt het niet moeilijk om een duidelijke spanning, ja tegenstrijdig- 
eid aan te wijzen in beider „creative self-interpretation’”’. De trends van 
nze natuurwetenschappelijke cultuur worden door Bultmann in het 
akelijke en wetenschappelijke vlak wel aanvaard — en zelfs met het wel- 
ehagen van de Aufklärer — doch existentiëel en in de geloofsbeleving als 
e bedreiging gevoeld en daarom afgewezen en buitengesloten. Bonhoeffer 
eaamt ze juist wel — wel niet zonder vrees en beven — en interpreteert ze 
anuit het Oude Testament en in samenhang met de mondigheid van 
ralaten 3 en 4. Het is cok vrij eenvoudig hen tegen elkander uit te spelen. 
ultmann is dan wat geantiqueerd en rationalistisch, Bonhoeffer, in de 
ngte van zijn cel, wat opgeschroefd en onevenwichtig. Dit lijkt mij 
chter alles weinig vruchtbaar en bovendien getuigend van onvermogen 
gt luisteren en van verdringing van eigen verlegenheden. 

De situatie in onze samenleving is gekenmerkt door een samengaan en 
en in elkaar omslaan van macht en onmacht, van machtsbeleving en 
nmachtsgevoelen. Het gigantisch gebouw van natuurwetenschap en 
schniek imponeert en doet huiveren. Eerbiedwekkende mondigheid en 
fgrijselijke slavernij zijn beide aanwezig. Er is een existentialistisch 
vensbesef dat vol is van het contingente en absurde, niet alleen als 
odeverschijnsel bij hele en halve artisten en filosofen, doch als wijd 
erbreid onbehagen in het gewone leven. Er zijn ook hele regionen van 
eldoorvoede, door common sense en dagelijkse arbeid geschraagde 
enselijkheid, ook van edele humaniteit. 

Bultmann denkt vanuit de bedreigde en naar adem snakkende exis- 
antie, vanuit de bedreiging door de fysische en historische wereld- 
erkelijkheid. Hij tilt bovendien zwaar aan de problemen, die de klassieke 
jsica en het historisme meebrachten. Als zodanig is hij nog altijd tolk 
an een echte nood en maakt hij het de kerk lastig met onopgeloste pro- 
lemen en weggedrongen vragen. 

Zie G. Harbsmeier, Die ’nicht-religiöse Interpretation biblischer Begriffe' bei 
onhoeffer und die Entmythologisierung, in Antwort, Karl Barth zum 70. Geburtstag 
1 10. Mai 1956, Zollikon-Zürich 1956, S. 545-561. 
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In de Oostzône heeft Probst Günter Jacob een moedige poging gedac 
om zijn gemeente, die blootgesteld is aan een trommelvuur van comm: 
nistische propaganda, voor te lichten over de verhouding van geloof « 
wetenschap, in het bijzonder van het scheppingsgeloof en de evolutielee 
Het heeft hem, anno 1958, een storm van fundamentalistische kritie 
bezorgd. Het ergste is niet dat deze voorlichtig nog nodig is, nu de kei 
aan het front staat tegenover een continent, dat alsnog door de Au 
klärung heengaat. Pijnlijker nog is, dat Jacob wil volstaan met het voo 
stel tot een simpele deling der gebieden: geloof en wetenschap zouden nie 
met elkander te maken hebben, op totaal verschillend vlak ligge: 
Zouden de fundamentalisten niet terecht de door Bultmann getrokke: 
consequenties vrezen? Aan de verwarring, die losbreekt zodra in de ker 
de tongen hierover loskomen, is af te meten hoe weinig geantiqueerd c 
vraagstelling van Bultmann is en hoe uitzichtsloos zijn antwoorden. He 
is mogelijk dat een man als Bonhoeffer, bewust zoon van de negentienc 
eeuw, een schrede verder was in zijn denken, althans in zijn intuïtie. H 
merkt op dat Bultmann nog niet ver genoeg gegaan is in zijn ontmythok 
gisering en voelt zich kennelijk minder gefrustreerd in zijn geloofsdenke 
door de onaantastbare eigenwettelijkheid van het profane gebeuren. 4 
uit hij zich daar niet over, hij zal wel gevoeliger geweest zijn dan Bultman, 
is voor wat zich voltrekt op de verschillende wetenschapsgebieden e! 
misschien gaat voltrekken in het tijdbewustzijn: de overwinning van he 
oude tijdsbegrip, de relativiteit, de oplossing van allerhand dualismen, d 
discontinue ontwikkeling, kortom de verworvenheden van ‚das a 
perspektivische Zeitalter” &. Zijn op synthese aangelegde, op de volhei 
van bijbel en leven toestrevende geest achtte het niet nodig om zo om 
standig als Bultmann dat doet zich bezig te houden met wat mogelijker 
wijs wel en wat niet geloofd, gedacht en gebeden kan worden. Hij i 
onbezorgder in dezen en misschien ook zorgelozer. Maar juist daardoor za 
hij zich minder illusies gemaakt hebben aangaande mogelijkheden on 
religieus te landen’ bij een zich bedreigd voelende existentie, die das 
toch maar wacht op het ont-kosmologiseerde en ont-historiseerde keryg 
ma. Juist omdat hij enkele graden moderner en een generatie jonger i 
dan Bultmann, weegt voor-hem de overbodigheid van het kerygm 
zwaarder dan de aanstoot ervan. Hij hunkert naar een vorm van christe 
lijke menselijkheid, die, desnoods zwijgend, althans niet het kerygmx 
uitbazuinend, voelbaar maakt hoe de omgang met Christus en het verkee: 
als broeders en zusters vindingrijk en sterk maakt, kracht geeft tot drager 
en doen. Door het medium van martyrion en didachè alleen kan een ver 
wonderd vragen naar het kerygma zich opnieuw melden. Het is niet aar 
ons daarop vooruit te lopen, laat staan het af te dwingen. 

Indien er nu iets waar is van deze indrukken van de situatie, zoals il 
die weergaf met behulp van gedachten van Bultmann en Bonhoeffer, dar 
staan wij voor de vraag of en hoe hier theologisch op gereageerd dient te 
worden, of de vertolking van het kerygma zijn beloop moet hebber 
„„alsob nichts geschehen wäre’, dan wel of hier accenten mogen worder 
aangebracht, voorkeuren geldend gemaakt moeten worden. 

Rechtlijnige leerstelligheid en snel fluctuerende moderniteit hebber 


1 Vgl. J. Gebser, Abenländische Wandlung, Zürich 1941, en de voordrachten var 
Holthuizen, Gehlen, Heisenberg e.a. in Die neue Weltschau, Stuttgart 1952. 
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get op de korte baan makkelijk met het beantwoorden van deze vraag. 
& een volstaat met „het Woord te brengen”, de ander meet zich een 
ieuw pak aan. Wie belijdt dat Jezus Christus heden, gisteren en morgen 
gezelfde is,en dat het kerygma tot inhoud heeft het handelen van God, 
fader, Zoon en Heilige Geest, tegelijkertijd echter tot in het diepst van 
ijn ziel en tot op zijn botten ervan overtuigd is dat het heden anders is dan 
isteren en dan morgen, neemt eerst de wichelroede op om het terrein van 
gen tijd te verkennen en geeft dan door wat hij verneemt uit het 
erygma. re 

ff Eenvenkel accent wil ik dan trachten aan te brengen en een enkel ver- 
angen moge ik kenbaar maken. 

„Een geloof dat de genade niet anders ontvangen kan dan in het gericht, 
iet licht slechts geloven kan in de duisternis, het kerygma uitsluitend in 
ontrast met, als negatie van de wereldwerkelijkheid, daar heb ik geen 
iducie in. De kerk is de gemeenschap dergenen, die „zijn verschijning 
nebben liefgehad’, die de wereld om Christus’ wil en in zijn licht als schep- 
ping Gods geloven en beleven, en die de geschiedenis der mensen telkens 
ppnieuw transparant zien worden tot op zijn toekomst, tot op het 
Koninkrijk Gods. 
Wij kunnen niet meer terug tot een levenbesef en geloofsbeleving, 
voorafgaande aan het openbreken van de ruimte en de tijd, aan de in- 
ichten van Newton, Darwin en Kant. Wij zien ook geen kansen meer 
joor een theologia naturalis, voor metafysische bespiegelingen en voor de 
jbservatie van christelijk-historische voetstappen Gods in de geschiedenis, 
eker niet als die bij voorbaat anti-revolutionair zouden moeten zijn. Wij 
rvaren in dit alles geen bron van geloof en geen basis voor geloofs- 
jekerheid: het primaat van het soteriologisch interesse boven het kosmo- 
ogische en het speculatief-historische behoudt zijn evidentie. Maar wij 
jermogen niet in te zien, waarom de blik van de gelovige — niet van de 
zelovige als wereldling, doch als gelovige — afgewend zou moeten zijn van 
le natuurwereld, in de geschiedenis slechts zinloosheid zou kunnen ont- 
lekken en de beloften van het evangelie per se reduceren moet tot het 
‚simul iustus, simul peccator’”. Ik kan het niet als laatste wijsheid be- 
chouwen, dat de theologie zich te beperken heeft tot de existentie en het 
erygma van de rechtvaardiging van de goddeloze; en ik ervaar het als 
eldzaam onbevredigend, wanneer ten overstaan van de overweldigende 
tortvloed van wereldkennis en historisch inzicht, de kerk de Gordiaanse 
noop doorhakt, door geloof en wetenschap als stoute kinderen ieder in 
en eigen hoek te zetten, om het even of dat nu radicaal gebeurt, zoals bij 
3ultmann, dan wel wat gematigder zoals bij anderen. De rekening wordt 
och gepresenteerd, in Oost-Duitsland en elders. 

Nu kunnen we dit wel zo vinden of niet vinden, de vraag is billijk, 
vaarin deze tegenstrijdige overwegingen nu resulteren. Ik volsta met te 
eggen: in het vlak van de didachè resulteren zij in de stelling, dat de 
ijbelse woorden en begrippen qua voorstelling, begrip en beschrijving 
an toedracht bepaald niet overschat moeten worden, soms onmisbaar 
ijn en dikwijls genegeerd mogen worden. Om dan als richtingwijzers naar 
rods toekomst en als aanduidingen van de grootte-orde van zijn handelen 
erst recht als gezaghebbend aanvaard te worden. Bedoelde Bultmann 
iet anders dan een kritische destructie van een biblicisme, dat de con- 
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frontatie met historisch onderzoek en natuurwetenschappelijk weten 
schuwt, dan zou men hem zonder meer bij moeten vallen. Als hij echter 
voorgoed aan de bijbelse woord-wereld de pas af wil snijden om andermaal, 
en telkens opnieuw richtingwijzend en onthullend te functioneren in een 
nieuwe fase van menselijk kennen en kunnen, volgen wij hem niet. Als de) 
bijbel in het verleden zonder meer biblicistisch — d.w.z. angstig-precies! 
reproducerend — was uitgelegd, dan was het Boek der boeken reeds lang 
met stomheid geslagen geweest. Voor de toekomst, in een steeds sneller 
en ongedacht veranderende wereld, zal dit eerst recht gelden. In het 
leerhuis van de kerk strome nieuwe levenservaring en nieuwe werelds; 
kennis volop binnen, worde ook de denkende, d.w.z. de wijsgerige vers 
werking hiervan gehoord, opdat daaraan en daartegenover de kracht em 
de macht van de taal van het Godsrijk bevrijdend openbaar worden. 
Voorzover de mens van vandaag leeft en denkt, heeft hij weet van de 
onvoorstelbare profusie van schepping en evolutie, zoals die bijv. door 
Teilhard de Chardin geschetst worden. Hij houdt ernstig rekening met een; 
toekomst van het mensdom, die van langer duur zal zijn dan ons ver-| 
leden en door amper te bevroeden diepten en hoogten voeren kan. Hij 
weet, in al zijn kleinheid en onmacht, zich niet te kunnen onttrekken aan 
de medeverantwoordelijkheid voor de gestalte der wereld. Alleen een vers 
kondiging en onderricht van het evangelie, die deze mens aanspreken 1% 
zijn wereld, alleen een didachè, die het zware werk verricht van serieuze, 
Auseinandersetzung van geloven en weten, van geloven en kunnen, doen 
recht aan het geheim van de incarnatie en ontkomen aan het docetisme, 
dat een tijdloos en abstract evangelie wonderwel laat samengaan met een 
conformistische levenspraktijk. 

Indien dan de kerk de achterstand in onderricht en opvoeding eniger- 
mate zou kunnen inlopen — en dus vele predikanten ook de botsing met, 
hun behoudende en biblicistische parochianen wat minder schuwen 
zouden —, als zodoende de atmosfeer in het leerhuis wat minder wereld- 
vreemd zou zijn, dan — het spreekt eigenlijk vanzelf — dan klinke het 
kerygma van de gekruisigde, herrezen en komende Heer als vanouds. 
Het worde niet een ander kerygma — alsof Gods beslissende openbaring 
zou mee-evolueren met wereld en mens — maar het klinkt dan toch 
weer anders, omdat de klankbodem anders is. Het spreekt ook van- 
zelf dat de pijn om de verborgenheid van God en de aanvechting vanwege 
de verlorenheid van de kleine mens in het gigantische en vreselijke 
wereldgebeuren ons ook dan niet bespaard zullen worden. De winst kan 
alleen bestaan in het vermijden van schijnproblemen en schijnoplossingen. 
De schijnproblemen en schijnoplossingen van de achterhoedegevechten en 
de autoritaire allure van fundamentalisme en Vermittlungstheologie;, de 
schijnproblemen en schijnoplossingen van een gemoderniseerd christen- 
dom, dat in wezen „another religion” is en bij voorbaat de directieven en 
de proclamatie van de bijbelse verkondiging van vraagtekens voorziet of 
eenvoudig niet opmerkt. 

Pijn en aanvechting zijn er niet alleen als vanouds, ook nu en straks. 
Zij dragen ook een stempel, dat hen wordt opgedrukt door dit specifieke 
nu en straks. Als wij niet zouden weten dat het geloof altijd weer opnieuw 
ontvonkt aan dezelfde werkelijkheden waaraan het bezwijkt, zou dit 
reden tot ongeloof moeten zijn. Het behoort echter reden te zijn om de 
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nstoot niet te ontlopen, die in feite en in concreto volop gelegen is in de 
rkondiging van Christus als Heer in een wereld met perspectieven en 
varingen, die zo diepgaand verschillen van de perspectieven en erva- 
ngen van de oudtestamentische, de nieuwtestamentische, de middel- 
uwse mens èn van die van de mens in elk der daarop volgende eeuwen. 


V 


De verkondiging van de opgestane Heer is het antwoord op de onmachts- 
situatie; de didachè richte zich op de concretisering van Christus als 
scheppingsmiddelaar, als de zin van de geschiedenis en als belofte voor 
het handelen. 
Im mijn vijfde en zesde stelling heb ik getracht een aanduiding te geven 
meer niet — van de wijze waarop de verkondiging van het oude evan- 
elie gericht — „scheefgetrokken’’ — zou kunnen en mogen worden teneinde 
ontact op te nemen met die gewaarwordingen en noden, die bijv. in 
ultmann en Bonhoeffer hun theologische vertolking vinden. 

Bultmanns theologie is er een van geloof zonder hoop en van liefde 
onder blijdschap. Een enkele straal van licht valt in het duister van on- 
racht en isolement. De verkondiging van de opgestane Heer zij het ant- 
oord hierop. De „existentiale Interpretation’ (d.w.z. het opdelven van 
et existentiële gehalte van een bijbeltekst) van het Paasevangelie is toch 
e hoop? Hoop ten aanzien van onszelf, van de wereldperiode, waarin wij 
taan (God sluit toch ook een nieuw verbond met onze eeuw?) en van het 
eheel van schepping en geschiedenis! Een telkens herlevend en opnieuw 
eschonken overwicht van hoop op wanhoop, van zin op on-zin, van ver- 
achting op absurditeit is vrucht van Christus’ opstanding. 
je theologische consequenties hiervan liggen in het vlak van de 
chepping, van de geschiedenis en van het Koninkrijk Gods. De vraag, 
ie hier moeilijk meer aan de orde kan komen, is: hoe komen wij hier 
erder zonder terugval in theologia naturalis, in een autonome, van elders 
angeboden ontologie en in een geschiedenisfilosofie, die alsnog aan het 
istorisme ten prooi zou vallen. Het komt mij voor — maar ik maak het 
ier niet waar — dat een theologie der schepping, die spreekt van de 
eerlijkheid en het mysterie van het geschapene, legitiem bijbels moet 
unnen zijn, zonder het voortgeschreden kennen van de natuur uit de 
eg te gaan. Het lijkt mij, dat terecht gepoogd wordt Christus als de zin 
an de geschiedenis te verstaan, in geloof, maar niet zonder aanschouwen. 
let behoeft, dacht ik, aan het geheim en de glorie van Gods Rijk niet af 
doen, als de menselijke blik glijdt langs de wps en downs van de evolutie 
ì verleden en toekomst, vragend, peinzend, huiverend en schouwend. 

Het verband hiervan met ons onderwerp? Dit: dat zonder de context 
an schepping, geschiedenis en voleinding de tekst van het evangelie van 
e rechtvaardiging van de goddelozen een rudiment is; dat zonder enig 
Door van licht in de domeinen van schepping, geschiedenis en voleindin 
et licht op het gelaat van Christus verduisterd wordt. p 
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De verkondiging van de gekruisigde Heer is het antwoord op de machts- 
d situatie; de didachè richte zich op de concretisering van de wijsheid en de 
dienst van de Machteloze, midden in het leven. 
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Bonhoeffer heeft ons, zoals bekend is, zijn suggestie van de evangeli 
verkondiging in een religieloze wereld meer als vraag dan als antwooì 
achtergelaten. Zonder hier op deze vraag in te gaan, mogen we toc 
zeggen dat in zijn leven en heel zijn oeuvre wel duidelijk wordt was 
hij heen wilde, toen hij zijn meest krasse uitspraken neerschreef. Hij he 
het vermoeden, dat, naarmate de ontwikkeling van de wereld en de moi 
digheid van de mens de religie doen bezwijken aan functieverlies, h 
essentiële van de bijbelse openbaring des te zuiverder naar voren zc 
treden. 'Bevrijding tegenover verlossing’, ‘broederschap tegenover cultus 
‘discipelschap tegenover christelijke wereldbeschouwing’ zijn enkele de 
woorden, waarmee hij in bepaalde richting wees. Dat het kwantitief ve, 
lies door de afbrokkeling van het empirische christendom, van de kerk a 
machtsfactor in aardse en hemelse zaken, gepaard gaat met de winst aa 
kwaliteit in geloof en leven, met de geboorte van werkelijke gemeenschay 
dit motief doortrekt ook zijn vroegere werk. Men kan zijn bedoelin 
misschien samenvatten in de woorden die, in „De gebroeders Karam« 
sow” de oude priester spreekt tot de jonge Aloscha: „Liebe aber, Alosch: 
ist Arbeit und Ausdauer und für manchen vielleicht eine ganze Wisser 
schaft’. Bonhoeffer wist dat de liefde van de weerloze, gekruisigd 
Christus — God in zijn lijden — wijs en werkzaam en vindingrijk maakt 
Zijn hele leven was een strijd om concreet God in Adam te eren en t 
dienen. Wars van alle concurrentie en usurpatie van de kant van eel 
zichzelf handhavende kerk, heeft hij willen staan midden in het leven va: 
de mens, die, al zijn tekorten en falen ten spijt, zichzelf is in zijn weten e: 
kunnen, in natuurwetenschap en techniek, in medische zorg en maat 
schappij-ordening. Midden in dit leven heeft hij de dienst willen verrichten 
die door Christus aan hem verricht was. Zonder pretentie, zonder enig 
schijn op te willen houden, bereid te gehoorzamen aan de wet van d: 
tarwekorrel, heeft hij in het experiment van het geloof willen ervaren 
wat het leven met Christus waard is. 

Het verband met ons onderwerp? Dit: dat alleen vanuit een herwonne: 
levensgemeenschap met Christus, vanuit de groeiende zekerheid dat he 
in het geloof wel om geheimen, doch tegelijk om eenvoudige realiteite: 
gaat, de geestelijke weerbaarheid geboren wordt, die de mens staand: 
houdt in de overstelpende en beangstigende ruimten waarin hij zijn kort 
leven te leven heeft. Dit: dat ook nu vanuit het verbond naar schepping 
en herschepping toe geloofd, geleefd en gedacht dient te worden. Niet d 
verschraalde en op de spits gedreven categorie van de geloofsgehoor 
zaamheid en de beslissing — zoals bij Bultmann —, doch het „hebben var 
de zin van Christus”, die ons van God geworden is tot wijsheid, recht 
vaardigheid, heiliging en verlossing (1 Cor. 2 : 16 en 1 : 30), is het centrun 
van waaruit de ondoorzichtigheden en aporieën, waarvoor kosmos et 
geschiedenis ons stellen, ontmoet dienen te worden. De overbodigheid var 
Christus als Kyrios in de praktijk van het moderne leven knaagt felle: 
aan het wortelgestel van het geloof dan de aanstoot, die zijn nietigheic 
geeft ten overstaan van tijd en ruimte. 


VII 


Alleen het martyrion spreekt de taal, die verstaan wordt door machteloze: 
en mondigen, de taal van de bereidheid tot nederlaag en tot over- 
winning, de taal van het offer. 
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Mijn slotstelling spreekt, hoop ik, voor zichzelf. De vlam van het geloof 
wordt de tijden doorgedragen door het offer. Ook door onze tijd, waarin de 
ristelijke zending te kampen heeft met „gebrek aan visie en visa”, 
aarin de kerken in de smeltkroes gaan, het theologisch denken in zijn 
Bn geschokt is en de gelovige enkeling maar een harde dobber 
eeft. 


Driebergen J. M. DE JONG 


kid 


) Boekbesprekingen 


Die Religion in Geschichte und Gegenwart, Handwörterbuch für Theologie 
und Religionswissenschaft. Dritte, völlig neubearbeitete Auflage, in 
Gemeinschaft mit Hans Frhr. v. Campenhausen, Erich Dinkler, Gerhard 
Gloege und Knud E. Logstrup herausgegeben von KURT GALLING. 
Zweiter Band: D-G. Mit 6 Tafeln und 7 Karten. 1958, J. C. B. Mohr, 
(Paul Siebeck,), Tübingen. Gebonden DM 101. 


Bij de bespreking van het eerste deel van de R.G.G. in deze kolommen (Sept. 
958) heb ik een poging gedaan, de verschijning van deze derde druk te belichten 
egen de achtergrond van de verhouding tussen theologie en godsdienstwetenschap, 
net name in de laatste vijf-en-twintig jaar, het tijdperk dus, dat ligt tussen de 
weede druk van de R.G.G. en die, welke wij nu voor ons hebben. 

Sinds de polemiek van Hidding en Oosterbaan in het decembernummer van het 
Nederlands Theologisch Tijdschrift en het bekende artikel van Kraemer in 
‚„Wending’' is het verblijf in dit grensgebied er niet aantrekkelijker op geworden. 
Je grens, onduidelijk gemarkeerd en talloze malen legitiem of zonder paspoort 
verschreden, is een strijdtoneel geworden, waar de argeloze recensent van dit 
jandboek voor theologie en godsdienstwetenschap aandoet als een wandelaar, die 
e midden van het kanongebulder een ruikertje madelieven voor zijn geliefde gaat 
lukken. Dat er rondom hem nogal eens met los kruit wordt geschoten, kan hem 
auwelijks troosten; mocht hij immers in de kruitdamp ondergaan, dan is het niet 
p het veld van eer, maar op de derde weg, die bij de beide partijen een pad der 
chande schijnt te zijn. Het zij zo — de lezer is gewaarschuwd en weet, dat hij een 
pijnenveld wordt binnengelokt. 

Wij bepalen ons ditmaal tot enkele kanttekeningen. De nieuwe positiebepaling 
an de redactie op het terrein en de daarmee gepaard gaande uitbreiding van het 
rbeidsveld zijn de eerste maal uitvoerig ter sprake gekomen. Dit nieuwe deel 
rengt ons, voortreffelijk gedocumenteerd en van uitgebreide kaarten voorzien, 
‚a. een aantal belangrijke verzamelartikelen, zoals over Europa, Duitsland, 
ingeland, Frankrijk, over de Germaanse en de Griekse religie, over ethnologie en 
ver „Geschichte’’. Omstreden terreinen en begrippen worden historisch en prin- 
ipiëel tegelijk belicht, zo bijv. „„Gnosis'’ (Colpe, Haenchen, Kretschmar), „Er- 
ahrung”’ (Richter), „Erlebnis”’ (Heiler); dialectische theologie, ontmythologisering 
n „Ewiges Leben” ontvangen zo een behandeling, die niet zelden treft door een 
reedte en diepte in enen, die uniek is voor de R.G.G. Theologische fundamentalia, 
jaar dit deel van het alfabet bijzonder rijk aan lijkt te zijn, zoals verlossing, ver- 
iezing, geloof en genade delen broederlijk hun plaats met geesten en demonen, 
lokken, kerkelijke financiën en talloze andere, min of meer bizarre verschijnselen 
it de wereld der religie. 

Daarnaast weer de vele kleinere artikelen over personen en verbanden, die niet 
2 het centrum van de aandacht der theologen plegen te staan. Zij staan eveneens 
eestal op een hoog peil en zijn vaak inspirerender dan de grote overzichten. Zo 
ijv. het artikel over Dostojewski (Rammelmeyer), dat weliswaar onbevredigend 
in zijn karakterisering van D. op het raakvlak tussen religie en kunst (cf. L. W. 
lauta, Feodor Michailowitsch D., in Vor Theologica 23 (1952-53), maar dat toch 
en voortreffelijk beeld geeft van D.'s leven, gestaafd door een kundig samen- 
estelde litteratuuropgaaf. 

C. H. Ratschow belicht s.v. „Drama’'’, de relatie tussen cultus en spel, op een 
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wijze, die door zijn bondigheid respect verdient, maar zeker geen navolging. Hétl 
dogma van de urio magica, dat aanleiding geeft tot de confessie: „Der Kult gesl 
schieht als Drama — Er erwirkt das Leben”, hoort in de catechismus van de schrij vet, 
thuis, nauwelijks in die der primitieve volkeren. Als in de litteratuuropgaaf plaats 
was voor specialiteiten, zoals het geval blijkt, dan missen wij een belangrijk boek} 
als dat van M. Leiris, La possession et ses aspects théâtvaux chez les étmoptens de 
Gondar, Paris 1958. En dan: valt er in dit verband niets te zeggen over de Griekse 
tragedie, het Japanse No-theater, de problematiek van modern werk als dat van 
Eliot en Fry, die nu eenmaal niet in het harnas van de unio magica te persen zijn? 
O. Mann wijdt een uitvoerig artikel aan een analoog gebied: „Dichtung und 
Religion’. Zijn materiaal is wel zeer eenzijdig Duits van origine; een ernstiger be: 
zwaar is, dat hij in zijn grondig overzicht de religiositeit der litteratuur vrijwel 
uitsluitend benadert vanuit de enge categorieën dienstbaarheid” en „saeculari 
satie’. En dit ondanks zijn uitspraak: ‚„Schlieszlich soll Dichtung dem Menschen 
das Wesen von Mensch und Welt auch klären, erhellen.’’ Dat is oi. een religieuze 
bezigheid, kan het althans zijn; en dit ook zonder dat de muze zich verkleedt als 
ancilla thevlogiae, of zich tot priesteres maakt van een nieuwe, uit de vervreemding! 
van het christendom geboren religie. ‚N 
Artikelen over „Geburt’”’ (Hultkrantz) en over „Ehe” (Ratschow) treffen doof 
de in vele opzichten geslaagde poging, met de beschrijving der feiten een anthro= 
pologisch perspectief te verbinden. De tekening van deze structuur” is echter, 
vooral bij Ratschow, van een tamelijk apodictisch karakter, en bewijst eens te 
meer, hoe hachelijk in de fenomenologie het verband tussen beschrijving em) 
ontwerp is. Il 
Het stuk over „die Frau'’, dat ingeleid wordt door een voorbeeldige godsdienste 
historische samenvatting van Annemarie Schimmel, biedt ons een panorama vaù 
het vrouwenleven in allerlei tijden en levensverbanden. Alleen al vanuit de syste| 
matische opzet van de R.G.G. gezien is het merkwaardig, dat hier een fenomenolo- 
gisch-anthropologisch gedeelte ontbreekt, terwijl dat in het artikel ,„anthropologie'® 
uit het eerste deel juist het hoogtepunt vormt. Zo blijft in een stuk over de vrouw 
dat anno 1958 geschreven werd, de naam van Simone de Beauvoir bijv. ongenoemd. 
Het is stellig waar, dat de opmerking „dat men iets gemist heeft’ tot de meest 
vulgaire vorm van kritiek behoort, speciaal bij een encyclopaedie. Misschien word: 
zij dragelijk door nauwkeurig te zeggen wat er dan ontbreekt. Zo waag ik het, om 
naast het zoëven genoemde toch nog de aandacht te vestigen op enkele artikelen, 
waarvan de keuze der opgegeven litteratuur, juist met de inhoud van het stuk vers 
geleken, tot vragen aanleiding geeft. Wanneer bijv. Mühlmann s.v. „Gelt”’ opmerkt, 
dat de oorsprong van geld sociologisch te verstaan is, terwijl religieuze motieven 
geen rol van betekenis spelen, dan mist de lezer bij de litteratuur B. Laum, Heiliges 
Gelt (1924), dat deze uitspraak van zijn eenzijdigheid bevrijden kan. Veel opvallen- 
der is het, dat F. R. Walton in het reeds genoemde overzicht der Griekse religie 
wel omstreden litteratuur als Kerenyi, Antike Religion, en Jane Harrisons Pvole- 
gomena opgeeft, maar volledig zwijgt over G. Murray's Five stages of Greek veligion 
(1925). Bepaald vreemd is het ten slotte, dat Edsman s.v. „„Gabe’’ de theorie van 
Mauss over het geven uitvoerig bespreekt, zonder dat hij het nodig acht bij de 
litteratuur de klassieke monografie van deze onderzoeker te noemen (M. Mauss, 
1925) sur le don, forme archaïque de l'échange, Année sociologique, nouv. série 1, 
25). Ì 
Ten slotte dit. Zelfs de meest verstokte theoloog zal een merkwaardige ervaring 
ondergaan, wanneer hij in dit deel van de R.G.G. plotseling stuit op de vokabel: 
„Gott. Zeven godgeleerden, in hun aantal een oeroude traditie volgend, zetten ons; 
uiteen, wat de godsdienstgeschiedenis, het oude en nieuwe testament, de ge- 
schiedenis der theologie en de dogmatiek van Hem weten. Het artikel als geheel 
markeert zeker één van de hoogtepunten van deze band. Het geeft echter tevens 
een grens aan, over het bestek waarvan theologen en mannen der godsdienst- 
wetenschap niet behoeven te twisten, omdat het niet aan hen is, haar te trekken, 
laat staan haar te verdedigen. Als het niet volstrekt belachelijk is, dat God zijn 
plaats heeft in een encyclopaedie, tussen de gotiek en de godsbewijzen in, dan is dat 
alleen, omdat Hij ons herinnert aan het on-eigenlijke van ons wetenschappelijk 
bezig zijn. Verliezen wij dat uit het oog, dan wordt ons bedrijf een vermoeiend 
spiegelgevecht, met het brandende braambos in de rug. Daarom is de R.G.G. in haar 
hybridische gestalte een onmisbare steen des aanstoots èn een kostbare bouwsteen 
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i de strijd om een theologie, die die naam verdient. Mits kritisch ontvangen en 
ped gebruikt, kan zij ons inspireren en leiden tot dàt ideaal, dat van der Leeuw 
proerde, toen hij schreef: „Ons zweeft een ideaal van theologie. voor ogen, dat hare 
pninklijke waardigheid en heerschappij veronderstelt, maar ook haar volledige en 
gehele bereidheid tot dienen. Niemand kan zo goed dienen als een koning. Maar 
\emand heeft dat dienen ook zo nodig. De theologie is in haar wezen universeel en 
ij schuwt de straat niet. Alles is het hare, en zij is van allen.” 

ĳ 
| 


(fj 


Grommngen ien Hue 


hl 
JOACHIM JEREMIAS, Die Kindertaufe in den evsten vier Jahvhundevrten. 
Vandenhoeck & Ruprecht, Göttingen 1958. 127 blz., gebonden DM 13.50. 


De nieuwtestamenticus uit Göttingen geeft in dit boekje een zorgvuldige nieuwe 
ewerking van zijn geschrift Hat die dlteste Chvistenheit die Kindertaufe geùübt? 
938). Hij stelt zich ten doel, het vroegste historische materiaal over de kinderdoop 
bespreken en streeft binnen deze beperkte opgave volledigheid na. Het werk 
egint met een uitvoerig overzicht over de bronnen en hun vindplaatsen, en handelt 
an over de doop van kinderen bij de overgang van de ouders tot de christelijke 
erk in nieuwtestamentische tijd (I). De kinderdoop sprak in dit geval even vanzelf 
ls bij het toetreden van een proselyt tot het Jodendom. De doop van kinderen, 
eboren uit een christelijk huwelijk, was aanvankelijk blijkens 1 Cor. 7 : 14c en 
land. 21 : 21 geen gebruik. In die praktijk, waarvoor Taufverzicht mij toch geen 
elukkige term lijkt, kwam weldra verandering. De indirecte toespelingen op de 
oop in Marc. 10 : 13-16 en parallellen zijn daarvoor een aanwijzing. Vooral in het 
erde hoofdstuk, dat de ontwikkeling tot het eind van de derde eeuw beschrijft, 
eeft de auteur nieuwe gegevens verwerkt, die menigmaal verrassend zijn, maar 
ok wel eens een beroep doen op de goede wil van de lezer. Zo bijv. een Egyptische 
indermummie van omstreeks het jaar 200 in het British Museum, die een meisje 
beeldt met in haar rechterhand een kruis. Mocht zij christin geweest zijn (waarover 
iets zekers te zeggen valt), wijst dit gegeven dan op kinderdoop of veeleer op de 
oop van stervenden, in dit geval een stervend kind? Jeremias’ conclusie is, dat in 
e tweede eeuw de kinderdoop overal in de christelijke kerk vast gebruik is geweest, 
oor de vierde eeuw spreekt hij van een grote crisis (LV): meer en meer wordt het 
awoonte, de doop uit te stellen. Vooral bij de lagere bevolkingsgroepen is de kin- 
erdoop echter in zwang gebleven. 

Een zeer instructief boekje, in vele opzichten voorbeeldig. Misschien dat de 
verdrachtelijke) benaming infans voor de dopeling als zodanig en zijn afbeelding 
s kind meer aandacht en bij sommige gegevens overweging verdiende. 


Warmond TSAS 


NIKOLAUS VON CUES,/Vom verborgenen Gott — Vom Gottsuchen — Von der 
Gotteskindschaft. Eingeleitet und übersetzt von Johannes Peters. Reihe: 
Zeugen des Wortes. Verlag Herder Freiburg (1956). 80 blz., gecartonneerd 
DM 3.50. 


De inleiding geeft een samenvatting van deze drie geschriften van Cusanus, 
e in het jaar 1445, dus na zijn hoofdwerk De docta ignorantia (1440), zijn ge- 
hreven. Daarop volgt de vertaling die gebaseerd is op de uitgave van de Opera, 
asel 1565. 

Het zijn geen gemakkelijk leesbare preken voor de gelovige gemeente, maar voor 
ijsgerig en theologisch geschoolden bestemde meditaties, aan welke een zekere 
unkelheit niet vreemd is. Ingebed in van de onze afwijkende voorstellingen vindt 
en verrassende gedachten, die zich echter alleen openbaren aan wie in geduldige 
dacht dit fijnzinnig uitgegeven boekje ter hand neemt. 


js Leiden De MEISS 


HELMUT THIELICKR, Ethik des Politischen. Theologische Ethik II : 2. J.C. 
B. Mohr (Paul Siebeck), Tübingen 1958. XXIII + 787 blz., ingenaaid 
DM 38—, gebonden DM 43. 

HELMUT THIELICKE, Die Atomwaffe als Fvage an die christliche Ethik 
(Sammlung gemeinverständlicher Vorträge, 219). J. C. B. Mohr (Paul 
Siebeck), Tübingen 1958. 50 blz., DM 1.90. 


In het onlangs verschenen deel van zijn grote ethiek doordenkt Thielicke des 
Ethik des Politischen grondig, uitvoerig en niet zonder een breedsprakigheid, die 
op den duur gaat irriteren, maar die ook rechtstreeks samenhangt met de methode 
van doordenken van de ethische vraagstukken; want ook hier wordt de constructie 
a priori van een ethisch normsysteem (waarin de werkelijkheid zich maar moet 
vinden of moet worden ingepast) afgewezen en in de analyse van concrete „mo 
dellen” de weg gezocht, die christenen hebben te gaan in de werkelijkheid — hier 
de politieke werkelijkheid. À 

Thielicke heeft deze studie geschreven 1) voor gebruik viva muros van de Kerk, 
„waar enerzijds een piëtistisch-gerichte vroomheid zich afwendt van de politieke 
werkelijkheid in een strenge concentratie op het laatste’ (D. Bonhoeffer) — en | 
anderzijds programma’s worden ontworpen voor het conflict tussen Oost en West, 
voor het vraagstuk van de bewapening enz., waarbij het onderscheid tussen geloofs. 
beslissingen en dat wat Thielicke Ermessensfragen noemt niet goed wordt gezien, 
zodat „„bestimmte sachliche Meinungen zum Bekenntnis erhoben oder als Häresien | 
verdammt werden’ (S. VIII); wat bewijst, dat de situatie in de EKD niet zo veel | 
verschilt van die in onze kerken. Tegelijk heeft Thielicke 2) geschreven voor een | 
groep van mannen, die zelf staan op de plaats waar de politieke beslissingen met 
hun verstrekkende consequenties moeten worden genomen, en die vaak het gevoel | 
hebben van in-de-steek-te-worden-gelaten door de theologen, die gemakkelijk 
kunnen praten, omdat ze de intrinsieke wetmatigheid van de politieke werkelijkheid | 
niet kennen en niet dagelijks ervaren. Het is duidelijk, dat de vermijding van een \ 
a priori constructie van een ethisch normsysteem dit gevaar vermindert en dat de 
christen-staatsman deze ethiek relevanter zal achten dan vele uitspraken en} 
„statements'’’ van theologen. 

In de vragen van de Ethik des Politischen zoekt Thielicke zijn weg in aansluiting 
aan de traditie van de Reformatie; maar de traditionele schemata zijn niet recht- 
streeks relevant voor de vragen van nu, omdat de staat van de 16e eeuw een andere 
is dan die van onze dagen; de moderne democratie was nog niet bekend, evenmin \ 
de ideologische Tyrannis van de U.S.S.R. — zodat ook de traditionele christelijke \ 
ethica niet meer voldoet. Nadat dit in een brede inleiding is aangetoond (in het 
kader waarvan we ook een heldere analyse van het Marxisme-Leninisme en van de 
politiek van de U.S.S.R. tegenkomen) ontvouwt Thielicke aan de hand van de 
Bijbel het Wesen des Staates, waarbij vragen als die naar de verhouding van (staats)- 
macht en recht en de grenzen van de staatsmacht worden doordacht. 8 

Dat is het voorspel van een groot hoofdstuk over de Grenzsituationen der Staat- 
lichkeit (S. 399-669), waar wordt gesproken over het verzet tegen de staatsmacht 
(in welke situaties is verzet verantwoord, welke ethische grenssituaties treden 
daarbij op enz.) en het oorlogsvraagstuk. Thielicke laat zien, hoe de traditionele 
christelijke oorlogsethiek van de kerken irrelevant is voor de situatie van onze 
dagen. Oorlog als „bellum iustum” of als „Werk der Liebe” (M. Luther) is niet 
meer mogelijk; oorlog kan niet meer zijn „ein kleiner kurzer Unfriede, der einen 
ewigen unermeszlichen Unfrieden wehrt’” (Luther, cit. S. 520), om maar te zwijgen 
van de oorlog als een „köstlich und göttlich’’ werk. Dat kon nog in de 16e eeuw, 
maar nu niet meer. Ook is het niet meer mogelijk om ethici als W. Herrmann en 
Th. Haering in hun uitspraken over de oorlog te volgen. — Maar wie de artikelen 
over de atomische bewapening in het maandblad Wending heeft gelezen zal reeds 
weten, dat Thielicke ook het standpunt van theologen als Helmut Gollwitzer en_ 
Martin Niemöller in deze vragen afwijst. De verwerping van de kernwapenen is 
géén geloofszaak, maar zaak van een wegen (Ermessen) van de situatie in het 
conflict tussen Oost en West, al houdt Thielicke rekening met de mogelijkheid, 
dat zich ééns de status confessionis kan voordoen, waarin de christenheid is ge 
roepen om haar medewerking op te zeggen aan alle maatregelen, die tot een oorlog — 
met al zijn verwoestende consequenties kunnen leiden (S. 527). Het is niet mogelijk 
de overwegingen van Thielicke op de voet te volgen of zelfs maar een schamel 
referaat van zijn inzichten te geven. Wel is het van het grootste gewicht, dat de aan 
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k vraagstuk gewijde bladzijden van zijn ethiek met de grootste aandacht worden 
ezen. De kritiek zal dan wel moeten inzetten bij de vraag, of het Ermessen van de 
juatie hier niet te veel ruimte krijgt ten koste van de geloofsbeslissing en bij wat 
‚C. J. Dippel in Wending 13 (1958-59) blz. 311 over Thielicke heeft geschreven. 
bt belang van deze zaken maakt, dat de afzonderlijke verschijning van een uit- 
piesel van het betreffende hoofdstuk uit ThE II : 2 in de Sammlung gemeinver- 
ndlicher Vorträge zeer welkom is. 

| et boek eindigt met een kritische analyse van de opvatting van Kerk en Staat 
| hun verhouding in de r.k. theologie en in het calvinisme (de theocratie). In dit 
der wordt de extreme theocratie bij A. A, van Ruler krachtig afgewezen met 
gumenten, die vanuit het voorgaande begrijpelijk zijn, maar die Van Ruler geen 
ht doen (S. 744-756). 


Rotterdam J. SPERNA WEILAND 


J. P. MICHAEL, Christen suchen Eine Kirche. Die Ökumenische Bewegung 
und Rom. Verlag Herder, Freiburg 1958. 188 blz., DM 1.90. 


In zes compacte hoofdstukken schrijft de convertiet J. P. Michael vanuit de 
x. kerk over de oecumenische beweging, inzonderheid over de Wereldraad van 
rken. Aan deze hoofdstukken zijn zeven documenten toegevoegd: drie Duitse: 
‚ Barmer Thesen, de Stuttgarter verklaring van 1945 en de Grundordnung der 
K.D.; vervolgens vier oecumenische: de constitutie van de Wereldraad, het 
richt van sectie I Amsterdam 1948 en de Toronto-verklaring van 1950. In geheel 
t boek overweegt de relatie Rome-Reformatie in Duitsland, inzonderheid die tot 
, Lutheranen. De Anglicanen komen natuurlijk wel voor, maar krijgen met de 
reikirchen’ samen een bescheiden plaats, 3 pagina’s naast 24 speciaal over 
aitsland. De niet bij de Wereldraad aangesloten groepen van fundamentalisten en 
n. sekten komen niet voor. De Oostersorthodoxen worden zeer broederlijk be- 
ndeld. Over hùn houding tegenover het voor de schrijver zo centrale 'Lehramt’ 
tegenover het gezag van de cathedra Petri wordt niet gesproken. Zij zijn in de 
ereldraad de getuigen van het anti-protestantisme en horen er volgens de schrijver 
genlijk niet in. De verhouding tot het patriarchaat van Moskou wordt als een 
islukking beschouwd; dit was mogelijk, doordat de samenkomst van 1958 in 
recht nog niet kon worden verdisconteerd. Ook komt de merkwaardige gang van 
ken in Latin-America niet voor; terwijl de Presbyterianen vrijwel alleen als 
sutsch-Reformierten aan de beurt komen. 
Dit alles neemt niet weg dat het geheel tot een boeiend boek geworden is. Al 
aan er veel historische gedeelten in, de tendens van het boek is dogmatisch; in 
t opzicht worden de grenslijnen scherp getrokken. Vanuit de ogenschijnlijk 
obleemloze positie van de r.k. schrijver worden aan de Wereldraad reeksen 
itische vragen gesteld, die er ongetwijfeld zijn en waarin en waardoor deze Raad 
ft. Omgekeerd worden er vanzelf geen vragen gesteld: Rome lost die zelf krach- 
ns het door de Heilige Geest begeleide leergezag wel op, wanneer zij zich voordoen. 
at er zoiets als het schisma van 1054, de Reformatie, het Anglicanisme en het 
id- Katholicisme in en vanuit de Kerk kon ontstaan, verontrust de schrijver geen 
enblik. Met aandacht let‚hij op figuren in de oecumenische beweging als Asmussen 
W. Stählin en op de 'internationale liga voor apostolisch geloof en kerkorde’. 
jn zij zülke belangrijke verschijnselen in de oecumenische beweging? De Bijbel 
rontrust de schrijver in geen enkel opzicht; integendeel, de kerk bracht hem 
ort, het 'Lehramt’ legt hem uit, het afgekondigde dogma vult hem aan (immers, 
‚ het laatst afgekondigde dogma behoefde blijkbaar geen beroep op de Bijbel 
daan te worden). Hoofdgedachte van de schrijver is de vraag of de Wereldraad 
iets van begint te ontdekken, dat de ene Kerk in haar volle zichtbaarheid er al is 
dat hij er dus alleen maar binnen behoeft te treden om in alle moeilijkheden 
t rust te komen. 


Utrecht SEBAVLCS. 


“_H. FABER, Pastorale verkenning (Praktisch-theologische handboekjes, no. 
… 14). Boekencentrum N.V., 's-Gravenhage 1958. 84 blz., ingenaaid f 3.75. 


'Een onderzoek naar de gevoelsrelaties in het pastorale gesprek’ is de ondertitel 
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van Fabers geschrift. Het is een nuttig boekje, dat te denken geeft: over het dot 
van het pastoraal gesprek, waarover de auteur nogal vaag is; over de objectiverend 
houding van de pastor, waarbij blz. 36 bijna stof voor een parodie levert: „Wi 
letten op de kleding (van de bezoeker), op zijn gelaat, ook op de manier waaro 
het haar groeit en gekamd is, wij maken naar aanleiding van de studie va 
Kretschmer enige voorzichtige conclusies over zijn lichaamsbouw en de wellich 
daarmee gepaard gaande psychische kenmerken, wij zoeken op grond van zij 
gedrag (het zitten, de handen, de oogopslag) naar verborgen spanningen.” Ove 
het algemeen hadden wij graag meer gehoord van reacties, die de nu beschreve, 
gevoelsrelaties voor ons hadden doen leven. Met de woorden ‘sacraal’ en ’vadetr 
figuur’ is toch niet alles gezegd. Misschien dat verdere publikaties — dit is immer 
„een beetje pionieren’ — toch meer de allure van de Amerikaanse „counseling! 
literatuur moeten krijgen. Daarnaast blijven echter deze korte gedachten nood 
zakelijk. Ze dragen bij tot de kundigheid van de predikant. 


Leiden S. VUY] 


DR. R. BOEKE, Kerkgeschiedenis. Serie catechisatieboekjes ‘Licht op de weg’, 
deel 3. Drukkerij Laverman, Drachten. Ingenaaid f 1.35. 


Iedere predikant kent de lesboekjes voor het godsdienstonderwijs, opgestelt 
door ds. L. de Baan. Sinds 1952 is de verzorging van deze boekjes opgedragei 
aan dr. R. Boeke. Daarmee is een totale vernieuwing ingetreden. Dat blijkt ool 
uit dit deeltje Kerkgeschiedenis. Het is volkomen up-to-date, fris en helder ge 
schreven en daardoor goed bruikbaar voor de lessen in de hoogste klassen van di 
lagere scholen, u.l.o. en de lagere klassen van de middelbare scholen. De stof ú 
verdeeld in een algemeen overzicht, dat van Petrus en Paulus tot en met Barth 
Brunner en Bultmann loopt. In dit algemeen deel komt veel in betrekkelijk kort 
hoofdstukjes ter sprake: uit de historie, maar — gelukkig! — ook uit de jongst 
historie en het heden. Blumhardt, Schweitzer, Söderblom, Mott, Tolstoi, Kagawa 
Bonhoeffer, Billy Graham en meer belangrijke figuren worden kort, maar ter zakt 
besproken. Na het algemene deel volgt een deel, dat de kerkgeschiedenis in Neder! 
land belicht. Ook daar treft de beknopte, maar zeer actuele behandeling van de 
stof. Kraemer, Banning en Gravemeyer komen we tegen, evenals de Zwinglibond, 
Aan het eind van het boekje is een vragenlijst opgenomen. Wij verwachten, dat dif 
boekje zeer bruikbaar zal zijn, omdat het met grote kennis van zaken en een wel: 
dadige openheid is geschreven. | 


Leeuwarden J. T. NIELSEN 


JOHANNES CALVIJN, Institute of onderwijzing in de christelijke godsdienst. 
J. H. Kok N.V., Kampen, 2e druk 1958 (Boeketreeks nr. 2). f 1.50. 
OKKE JAGER, De humor van de bijbel in het christelijk leven. J. H. Kok N.V., 
Kampen, 8e druk 1958 (Boeketreeks nr. 3). f 1.50. 

J. H. BAVINCK, Het raadsel van ons leven. J. H. Kok N.V., Kampen, 4e druk 
1958 (Boeketreeks nr. 4). f 1.50. 


De uitgeverij Kok te Kampen is in 1958 begonnen met een serie pockets’ 
onder de naam Boeketreeks. 

Geen enkele theoloog zal zich ontslagen kunnen achten van de plicht aan zijn 
werktafel een volledige uitgave van Calvijns Institutio te gebruiken. De door 
dr. B. Wielenga verzorgde verkorte weergave (le druk 1934) is nu weer voor een 
breder publiek beschikbaar. 

Nr. 3 en 4 van de Boeketreeks zijn reeds in ons tijdschrift besproken, zie jrg. 27 
(1956/57) 62-63 resp. jrg. 25 (1954/55) 134. | 


Nijmegen JT. AR 
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Dee bijdragen tot de Leben-Jesu-Forschung in Duitsland 


Inleiding 


Het schrijven van een oriënterend artikel over de recente opleving van 
Leben-Jesu-Forschung met name in Duitsland is een moeilijke op- 
acht. Om een Leven van Jezus te schrijven en dus ook om pogingen 
aartoe juist te beoordelen, moet men exegeet, historicus en dogmaticus 
gelijk zijn. Bovendien schijnt tegenwoordig bekendheid met de Duitse 
istentialistische wijsbegeerte welhaast onmisbaar. Ten tweede is de 
scussie over de problemen, waarvoor het onderzoek naar het leven van 
zus zich gesteld ziet, nog lang niet afgelopen. Alles is zozeer in bewe- 
ng, dat het moeilijk is om nu reeds enige grote lijnen te trekken. Ten 
rde is een overzicht, zoals de redactie van dit tijdschrift van mij vraagt, 
k reeds door anderen gegeven, die de situatie beter kunnen overzien. 
heb dan ook niet de pretentie in dit artikel veel nieuws en origineels 
zeggen, en wil graag wijzen op twee publikaties, die mijn eigen gedach- 
n ten zeerste beïnvloed hebben: het artikel Der gegenwärtige Stand der 
ebatte wm das Problem des Mistorischen Jesus van Joachim Jeremias! 
het recente boekje van James M. Robinson A New Quest of the His- 
wical Jesus (London 1959). Juist omdat er zoveel problemen liggen is 
et echter ook een boeiende zaak, zich met de Duitse Leben-Jesu- 
Re bezig te houden. Men kan zich geen betere inleiding in de 
eologische problematiek van vandaag wensen, dan juist de studie van 
it onderwerp. 
Enige jaren geleden heb ik mij voor een artikel in Theologie en Practijk ? 
eziggehouden met de Engelse Leben-Jesu-Forschung, die hoofdzakelijk 
einteresseerd bleek te zijn in inleidingsvragen en historische problemen. 
n de Duitse Forschung ligt het accent vooral op de dogmatische en ge- 
chiedfilosofische problematiek, wat, aangezien dit onderzoek plaatsvindt 
2 het tijdvak na Bultmann, die zich ook in stijgende mate met die vragen 
gaan bezighouden, niet verwonderlijk is. James M. Robinson verwijt de 
‚ngelsen, dat zij de problemen niet zuiver zien en de moeilijkheden baga- 
elliseren en hij smijt zijn boekje dan ook welbewust als knuppel in het 
ngelsaksische hoenderhok. Van Cadoux, Taylor en Manson, drie ge- 
serden, die een leven van Jezus geschreven hebben, zegt hij, dat zij een- 
temmig zijn in de ’rejection of the possibility of a real biography’ en 
ven eenstemmig in de ’assumption of a mediating position which is 
ierely a sobered version of the original quest’. Ter typering van de En- 
else houding tegenover de Duitse geleerden moge ik, behalve naar mijn 
rtikel in Theologie en Practijk, verwijzen naar de bijdrage van T. W. 
lanson The Life of Jesus: some tendencies in present-day research 3 in de 


Wissenschaftliche Zeitschrift der Ernst Moritz Avndt-Umiversität Greifswald, Ge- 
lIschafts- und sprachwissenschaftliche Reihe VI, 1956-7, S. 165-170. Gemakke- 
jker toegankelijk is de Engelse vertaling ‘The present position of the controversy 
oncerning the Problem of the historical Jesus’, Expository Times LXIX, 1958, 
„ 333-339. 

AT de Jonge, 'Enige recente studies over het leven van Jezus’, Theologie en 
vactijk 1955, blz. 97-111. ‚ 

. D. Davies, D. Daube (ed), The background of the New Testament and its 
schatology, Cambridge 1956, pp. 211-221, speciaal p. 213 en p. 216. 
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_ reliable historical material as any particular anecdote incorporated in 


‚ of the ' Jesus of History’. | 


feestbundel voor Dodd. Daarin oefent hij kritiek op K. L. Schmidtst 
poging, de secundaire oorsprong aan te tonen van de ’Rahmen’ waar 
het evangelie van Marcus de overlevering aangaande Jezus vat. Kl 
merkt op: 'That leaves us with the question why the first generatig 
were not interested, while the second generation (die immers evangeliëf 
verlangde, de J.) demanded a continuous narrative. More than that, wi 
need some explanation why it was possible for the details of the story t 
be remembered, and the general outline forgotten’. Het is veel aaf 
nemelijker dat men zich wel de grote lijn, maar niet alle détails herinnerdé 
Manson verklaart dan ook: ’1 am increasingly convinced that the Marcaf 
story presents in the main an orderly and logical development; and tha 
this development or framework has as good a title to be consider 


Evenals andere Engelse Levens van Jezus, die ik in 1955 besprak, g 
Manson’s The Servant Messiah (Cambridge 1953) dan ook uit van Marcuss 
grondpatroon. Over Bultmann zegt Manson (zonder overigens diens naan 
te noemen): The process of demythologizing may easily turn out to bej 
another name for recreating Jesus in our own image; and it may not be) 
unjust to say, as, Théo Preiss did, that the latest attempt at demytho 
logizing issues in the myth of a Heideggerian Jesus. And it may not bel 
altogether unjust to add that on closer inspection the 'Heideggeriaf 
Jesus’ turns out to be Heideggerian robes with nobody inside them excep 
the pale ghost, which is what thoroughgoing historical scepticism has lef 


Deze uitspraak is kenmerkend zowel voor de nuchterheid, die dt 
Engelsen ertoe brengt, zich stipt aan het historisch-kritisch onderzoek tel 
houden, als voor een gebrek aan congenialiteit, dat het hun zeer moeilijk 
maakt om de theologische drijfveren van Bultmann c.s. — en van andere 
continentale onderzoekers — te begrijpen en op hun waarde te toetsen Ì | 


2. De achtergrond van de huidige discussie 

Het is hier niet de plaats om uitvoerig te beschrijven hoe de z.g 
liberale Leben-Jesu-Forschung in de eerste twee decennia van deze eeuw 
gaandeweg in een impasse raakte. Wel is het goed de oorzaken van deze 
impasse aan te wijzen. E 

In de eerste plaats was er het groeiende inzicht, dat ons de bronnen 
ontbreken, die het materiaal voor een Leben Jesu zouden moeten leveren 
De formgeschichtliche school kwam bij haar onderzoek naar de monde: 
linge overlevering van het in de evangeliën bewaarde materiaal tot dé 
conclusie, dat alles, wat ons daar over Jezus verteld wordt, niet tot on 
komt als historische mededeling, maar als verkondiging aangaande dé 
Heer van de gemeente. Wij kunnen tot de verkondiging en de persoon vat 
Jezus alleen doordringen via het kerygma van de gemeente aangaandé 
hem. En omdat de gemeente dit kerygma aangaande Jezus in Jezus 
eigen mond legde is het zeer moeilijk, zo niet ondoenlijk, te gaan onder: 


t Ik wil hier als leerling van Manson graag aan toevoegen, dat de opmerking ool 
kenmerkend is voor deze in 1958 overleden geleerde zelf. Ieder die hem persoonlijk 
heeft mogen kennen zal zich hem herinneren als een echt christen en een groot mat 
van wetenschap, die soms scherp maar altijd vriendelijk en vaak met fijne humo 
de meningen van anderen vermocht te analyseren en te kritiseren. | 


130 


eiden wat de evangelisten niet wilden onderscheiden. Op zijn hoogst 
n men van bepaalde woorden of gebeurtenissen waarvoor men beslist 
en 'Sitz im Leben’ in de vroeg-christelijke gemeente kan vinden, 
innemen, dat zij op Jezus zelf teruggaan. Maar het is duidelijk, dat het 
sultaat van zulk een onderzoek naar de historische Jezus slechts pover 
n zijn. 

In de tweede plaats werd men zich gaandweg het problematische van 
k term ’de historische Jezus’ bewust, omdat men zich de beperkingen 
a liseerde van het historische onderzoek zelf. Vele Levens van Jezus 
ren geschreven, en zij hadden alle op een of andere wijze Jezus ge- 
oderniseerd. Albert Schweitzer had dat in zijn Geschichte der Leben-Jesu- 
orschung (1913) met grote duidelijkheid aangetoond. Maar kon een 
storicus wel verder komen dan zijn eigen beeld van Jezus van Nazareth? 
Mocht men zo gemakkelijk aannemen, dat de reconstructie van Jezus’ 
ven met behulp van de historisch-kritische methode ons zou brengen 
Jezus, zoals hij werkelijk was geweest? Nog anders gezegd: stel dat wij 
le feiten omtrent Jezus zouden kunnen vaststellen met aan zekerheid 
enzende waarschijnlijkheid — verder zal een historicus nooit kunnen 
pmen — zouden wij dan Jezus ontmoet hebben? Ik geef hier enkele kern- 
htige citaten uit Robinson's boekje: The problem of the historian’s 
yn historicity has become a fundamental problem. Quite apart from the 
sumption of Christian faith, it is easy to see that all that Jesus was is not 
zely to be fully grasped, objectively demonstrated, and definitely 
ated by historical research in any given period’ (p. 30). “The historical 
sus comes really to mean no more than the historian’'s Jesus’. Onze 
studering van feiten, gebeurtenissen en samenhangen moet dienstbaar 
maakt worden aan de 'Begegnung mit der Geschichte’ *, zeker bij het 
derzoek naar het leven van Jezus. Ja, deze Begegnung is zelfs dan nog 
ogelijk, wanneer vele feiten onzeker en vele samenhangen duister blijven. 
llkens wordt in de Duitse discussie onderscheid gemaakt tussen Historie 
} Geschichte. Hermann Diem geeft de volgende definities: "Unter Ge- 
hichte verstehen wir einfach die geschehene Geschichte. … unter 
istorie verstehen wir nicht die geschehene Geschichte selbst, sondern das 
ropeïv derselben in dem... Sinn des Kennenlernens und In-Erfahrung- 
ingens und Berichtens über das Erfahrene... Die Geschichte geht in die 
istorie ein, aber sie geht nicht in ihr auf’ 2. Bultmann en de zijnen maken 
n enigszins ander onderscheid, maar ook zij halen de Geschichte naar 


ren ten koste van de Historie, als het echte en wezenlijke. P. Althaus , 
nschetst hun positie als volgt: ’Heute ist es in der Theologie üblich / 
worden den Begriff der Geschichte enger zu fassen, und nur da im, 
rengen Sinne von Geschichte zu sprechen, wo die Vergangenheit zugleich 


sgenwart für uns ist, mit uns gleichzeitig wird und in die Verantwortung 
jd Entscheidung stellt. Die Geschichte, das Geschichtliche soll dann 


‚m blosz Tatsächlichen unterschieden werden, das man 'das Historische’ 


nnen könnte’ 5. 


Term, gebruikt door Bultmann in zijn boekje Jesus, 1926, S. 10. 
Hermann Diem, Der ivdische Jesus und der Clwistus des Glaubens, Tübingen 1957, 


-10. 
. Althaus, Das sogenannte Kerygma und der historische Jesus, Gütersloh 1958, 
23: 
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| setzungen der Theologie des NT und ist nicht ein Teil dieser selbst’, zegt 


Met een veranderde instelling t.a.v. het historische onderzoek en de 
methoden daarvan ging gepaard een diepere bezinning op de betekenis 
van de gebeurtenissen in het verleden, in het bijzonder van het Jezus- 
gebeuren, voor het geloof van gemeente en enkeling in het heden. Men 
distantiëerde zich van positivistische geschiedschrijving, zoals men dat 
noemde, die zich ten doel stelde de opvattingen van de historische Jezus, 
na te gaan, om die te stellen tegenover de dogmatische bedenksels van de. 
kerk; maar ook van een type theologie, dat het geloof wilde funderen op 
obj ectief vast te stellen heilsfeiten. Men zei: de historicus die zich met het, 
leven van Jezus bezighoudt, kan principiëel datgene waarop het geloof 
zich baseert niet vaststellen. Jezus is een fenomeen sui generis; wie met) 
hem te maken krijgt, ziet zich gesteld tegenover een ineenstrengeling van, 
‘historische’ en ‘onhistorische’ gebeurtenissen, waarvan alleen de eerste. 
voor de historicus toegankelijk zijn. Dit was het standpunt van Karl | 
Barth c.s. Volgens Bultmann en zijn school, even sterk gekant tegen het 
historisme als Barth, gaat op deze wijze echter de eenheid van de geschie-, 
denis verloren. Bultmann probeert die vast te houden door te stellen, dat) 
ieder ‘geschichtliches Phänomen’ nauw verbonden is met de eigen toe-, 
komst, waarin blijkt wat het is. Want ‘geschichtliche Phänomene’ zijn, 
pas ’geschichtlich’, wanneer een ’geschichtliches Subjekt’ ze verstaat. Zo 
is het nieuwtestamentische kerygma niet alleen 'Mitteilung’, maar ook 
'Anrede’, of beter gezegd: juist als 'Mitteilung’ is het ’Anrede”, en als 
‘Anrede' is het ‘Mitteilung’. Alleen door middel van het kerygma ‘worden 
wij waarlijk geconfronteerd met Jezus als eschatologisch gebeuren, 
Bultmann durft zelfs te schrijven: Das Wort der christlichen Verkündi 
gung und die Geschichte, die es mitteilt, fallen zusammen, sind eins. Die 
Geschichte Christi ist keine schon vergangene, sondern vollzieht sich im 
verkündigenden Wort’ &. 

Men ziet, hoe bij Bultmann een nieuwe visie op de taak van de historicus 
gepaard gaat met een zeer bepaalde visie op de betekenis van het in het) 
verleden gebeurde voor de gelovige. Het is daarbij opvallend, hoe onbe} 
langrijk hij de resultaten van de Leben-Jesu-Forschung acht voor het 
geloof: de feiten van Jezus’ leven treden bij hem geheel op de achtergrond. 
In zijn Theologie des Neuen Testaments, het boek dat begint met de gel 
ruchtmakende stelling 'Die Verkündigung Jesu gehört zu den Voraus- 


ee 


hij: ’die etwaige Feststellung der Tatsache, dass Jesus sich als den, 
Messias bzw. ‘Menschensohn’ gewusst habe, würde ein historisches 
Faktum feststellen, keinen Glaubenssatz beweisen. Vielmehr ist die An- 
erkennung Jesu als dessen, in dem Gottes Wort entscheidend begegnet, 
mag sie ihm den Titel Messias’ oder ’Menschensohn’ beilegen oder ihn 
als 'Herrn’ bezeichnen, ein reiner Glaubensakt, der von der Beant- 
wortung der historischen Frage, ob Jesus sich für den Messias as | 
habe, unabhängig ist. Diese Frage kann nur der Historiker beantworten — 

soweit sie überhaupt beantwortbar ist; und von seiner Arbeit kann der 
Glaube als persönliche Entscheidung nicht abhängig sein’ 2. | 


1_R. Bultmann, ’Der Begriff des Wortes Gottes im Neuen Testament’, Glauben. 
und Verstehen 1, Tübingen 1933, S. 292. 

* R. Bultmann, Theologie des Neuen Testaments, Tübingen 31958, S. 27. Men leze 
ook wat Bultmann aan J. Schniewind antwoordt in Kerygma wnd M ythos L, Hall 
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In het voorgaande is veel aandacht besteed aan de opvattingen van 
ultmann. Meer dan enig ander nieuwtestamenticus heeft hij het onder- 
oek naar het leven van Jezus in Duitsland beïnvloed. En degenen die nu 
ooraanstaan in het zoeken naar wegen om uit de bovenvermelde impasse 
e geraken, zijn voor een groot deel leerlingen van hem. Opmerkelijk is 
et, hoe de laatste twintig, dertig jaar de fronten verschoven zijn. 
ultmann, die radicaal kritisch tewerk wilde gaan, kwam ten slotte uit 
aiet bij de historische Jezus, maar bij het kerygma aangaande Jezus en 
fundeerde zijn geloof daarop. De meer conservatief ingestelde theologen, 
ie altijd de verkondiging aangaande Jezus probeerden te verdedigen 
egen de aanvallen van het historisch-kritisch onderzoek naar Jezus van 
Nazareth, doen nu hun best om de betrouwbaarheid van de in het keryg- 

a van Paulus en de evangeliën genoemde gebeurtenissen te verdedigen 
n om aan te tonen, dat kerygma en geschiedenis wezenlijk samenhoren!. 


3. De huidige situatie 


In de huidige discussie over de mogelijkheid van een onderzoek naar het 
leven van Jezus probeert men niet terug te komen op de ontdekking van 
het kerygmatisch karakter van de evangeliën. Er is op zijn hoogst sprake 
van accentverschuivingen. Men houdt zich tegenwoordig meer met de 
theologie van de evangelisten bezig dan met de kleine door de Form- 
geschichte geïsoleerde berichten uit het stadium van de mondelinge over- 
levering 2%. Verder legt men er weer meer nadruk op, dat de eerste christe- 
pen in hun verkondigende berichten toch (nformatie omtrent Jezus willen 
verschaffen. Verschillende geleerden zijn van mening, dat de overlevering 
meer reproductief dan produktief is geweest — zo bijv. de Noor N. A. 
Dahl 2. Maar ook deze onderzoekers ontkennen niet, dat voor de be- 
gadering van de historische Jezus een analyse van de diverse lagen in de 
vroegchristelijke overlevering — zowel in het mondelinge als in het schrifte- 
lijke stadium — onmisbaar is. De vraag moet dan natuurlijk gesteld worden, 
of er objectieve criteria te vinden zijn, die het mogelijk maken om te 
onderscheiden tussen echt en onecht; en deze kan slechts negatief worden 
beantwoord. De meest radicale onderzoekers werken met een minimum; 
zo zegt Ernst Käsemann: 'Einigermassen sicheren Boden haben wir nur 


Durg 1948, S. 148 ff.: So wenig mein Jesusbuch Kerygma ist, so wenig begegnet im 
Kerygma der historische Jesus; in ihm begegnet vielmehr Jesus als der Christus, 
ls eschatologisches Phänomen’. Het geloof is gericht op het kerygma en dit kan 
zich tevreden stellen met het ’'dat’ van Jezus’ gekomen-zijn. Zie ook de weergave van 
Bultmanns standpunt in, Peter Biehl, 'Zur Frage nach dem historischen Jesus’, 
Pheologische Rundschau N.F. XXIV, 1957-8, S. 54-76, speciaal S. 56-58 (waardevol 
ls getuigenis van een leerling van Bultmann, die kennelijk persoonlijk contact 
net hem heeft) en J. M. de Jong, Kerygma, Assen 1958, blz. 98-151. 

Vgl. P. Althaus, o.c., S. 19: ‘Der Offenbarungscharakter der Geschichte Jesu 
wird nicht durch historische Besinnung und Begründung erkannt. Aber auf der 
deren Seite doch auch wicht ohne sie. Denn das Evangelium handelt von Tat- 
sachen, die in dieser unserer Geschichte geschehen sein sollen; es hat 'Historisches’ 
zum Inhalt und seine Gründung in Historie gehört zu seiner Glaubwürdigkeit’. 
Vgl. ook O. Michel, ‘Der historische Jesus und das theologische Gewissheits- 
problem’, Evangelische Theologie XV, 1955, S. 349-363. 

Zie bijv. H. Conzelmann, Die Mitte der Zeit. Studien zur Theologie des Lukas, 
Lübingen 1954. 

_N. A. Dahl, ’Der geschichtliche Jesus als geschichtswissenschaftliches und theo- 
ogisches Problem’, Kerygma wnd Dogma 1, 1955, S. 104-141, speciaal 118-120. 
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‘en het maximum de historische Jezus te benaderen. Het is bijv. mogelijk 
|} om na te gaan, wat Jezus volgens verschillende lagen der traditie over een, 


Vv 


‚ merkend voor de grote afstand tussen de Duitse en de Engelse Leben- 


Í 


| 
| 
| 
| 
| 


| of niet, zij wijzen op een beeld van Jezus, dat in de gehele kring van, 


K) 


in einem einzigen Fall unter den Füssen, wenn nämlich Tradition aus} 
irgendwelchen Gründen weder aus dem Judentum abgeleitet noch der 
Urchristenheit zugeschrieben werden kann, speziell dann, wenn dief 
Judenchristenheit ihr überkommenes Gut als zu kühn gemildert oder} 
umgebogen hat’ 4, | 

Het is duidelijk, dat ook dit criterium alleen subjectief gehanteerd kan | 
worden, en dat op deze wijze niet binnen onze gezichtskring komt, wat | 
Jezus gemeen had met zijn palestijnse tijdgenoten en met de latere | 
christelijke gemeente. Daarom moet men, zegt N. A. Dahl, aan de andere} 
kant rekening houden met de gehele overlevering aangaande Jezus. 'Sie | 
ist in ihrer Ganzheit Gemeindetheologie, zugleich aber auch in ihrer} 
Ganzheit ein Reflex Jesu, ein Maximum, in dem alles enthalten ist, was | 
_ für unser historisches Wissen um Jesus von Bedeutung ist’ 2. Wij moeten | 
met grote vasthoudendheid blijven proberen, om vanuit het minimum | 


‚ bepaald onderwerp gezegd zou hebben. Of deze uitspraken historisch zijn | 


Jezus’ leerlingen leefde. Bovendien is het mogelijk lijnen te trekken, die) 
van het jodendomì via ane naar het oudste christendom Ren Del 


allmählig klar wurde, dass die Wege sich in einer solchen Weise trennten, | 
dass das Christentum als eine neue Religion neben dem Judentum in 
Erscheinung trat 8. | 

Toch is ook Dahl zeer voorzichtig: 'Dass sich eine Jesusbiographie | 
nicht schreiben lässt, ist heute eine Binsenwahrheit. Nicht einmal die | 
Entwicklungsgeschichte Jesu im Zeitraum seines öffentlichen Wirkens, 
| können wir schreiben’. Het verschil tussen Dahl, die in de Duitse discussie | 
‚toch duidelijk op de rechtervleugel staat, en Manson, is opvallend en ken- 


‚ Jesu-Forschung. if 
Jeremias neemt in zijn boven genoemde artikel ongeveer hetzelfde , 
standpunt in als Dahl. Hij wijst er bovendien evenals deze met nadruk op, 
hoe belangrijk de bestudering van de palestijnse Umwelt van Jezus is, 
evenals kennis van het Aramees. Juist op deze gebieden heeft Jeremias | 
zelf zijn grote bijdragen tot de Leben-Jesu-Forschung gegeven. Men, 
denke bijv. aan zijn Jerusalem zur Zeit Jesu (1923, 21958), zijn Die Gleich- 
misse Jesu (1958) en Die Abendmahlsworte Jesu (831959). J. M. Robinson } 
typeert hem dan ook terecht als een geleerde ‘who perhaps more than 
any other is the custodian of the heritage of detailed and exacting | 
philological, environmental research about Jesus, which is perhaps the 
most permanent contribution of the original quest’ (p. 13). 
Een belangrijke bijdrage tot de bestudering van de Umwelt wordt ook | 
gegeven in E. Stauffer: Jesus, Gestalt und Geschichte (Bern 1957), dat voor- 


afgegaan werd door Jerusalem und Rom (Bern 1957) en gevolgd | 

f 
1 E. Käsemann, 'Das Problem des historischen Jesus’, Zeibsolwijk fur Theologie und 
Kirche LI, 1954, S. 125-153; speciaal S. 144. Î 
2 N. A. Dahl, geciteerd artikel, S. 119. 4 
3 _N. A. Dahl, /c., S. 118; men leze vooral ook de rest van deze pagina! di 
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vorden door een derde deeltje Die Botschaft Jesu. Met nadruk zegt 
stauffer, dat de krisis in de huidige Leben-Jesu-Forschung slechts over- 
onnen kan worden door ’die planmässige Erschliessung neuer Quellen, 
le von christlichen Tendenzen gänzlich unberührt sind. Dann ist es die 
Lufgabe des Historikers, diese Zeugnisse wie ein Untersuchungsrichter 
ait den christlichen Zeugenaussagen zum Thema Jesu kritisch zu kon- 
rontieren’. 

Velke nieuwe bronnen heeft Stauffer dan? Allereerst maakt hij een 
eer intensief gebruik van 'zeitgenössische Zeugnisse über die Verhält- 
isse, Ereignisse und Gestalten, die in der Geschichte Jesu irgendeine 
olle spielen'*. Met behulp daarvan meent hij zelfs een chronologie van 
iet leven van Jezus te kunnen reconstrueren. Met alle respect voor 
tauffers grote kennis en scherpzinnigheid — ik denk hierbij vooral aan 
ijn belichting van de achtergrond van de geboorteverhalen en aan zijn 
iteenzettingen over de juridische aspecten van het ingrijpen van het 
panhedrin — moeten wij toch bezwaar maken tegen de wijze, waarop hij 


eden, en grote delen van zijn boek bestaan uit een volkomen wille- 


iologische schema. 

Len speciale plaats ruimt Stauffer in aan de directe joodse getuigenissen 
angaande Jezus. Deze zijn niet talrijk, vaak verward en natuurlijk even 
endentieus als de berichten in de evangeliën, maar waar zij in de feiten 
pvereenstemmen met de christelijke getuigenissen, hebben wij vaste 


uigenissen afhankelijk kunnen zijn van de christelijke. Stauffer zegt wel, 
lat zij dat voor het merendeel niet zijn, maar zijn bewijsvoering is niet erg 
vertuigend?. Verder gebruikt Stauffer 'das Schrifttum der spätjüdi- 
chen Apokalyptik’, waartoe hij terecht ook de vondsten in de grotten aan 
le Dode Zee rekent. Hij maakt daarvan echter een eigenaardig gebruik. 


ijn tijd en zijn volk was, dan men meestal meent. Niet Jezus, maar 
‘ohannes de Doper en sommige apostelen en evangelisten zijn door de 


orte der Evangelien, die man bisher für gut jesuanisch hielt, weil sie 
jalästinajüdisch klangen, stammen vielmehr aus der vorjesuanischen 
äufertheologischen) oder nachjesuanischen (palästinachristlichen) Lehr- 


chon in die älteste Jesustradition eingedrungen’ (S. 11). Op grond van 
ize gedurfde bewering elimineert Stauffer in zijn achtste hoofdstuk, Das 
elbstzeugnis Jesu, alle uitspraken over het nabije wereldeinde! 


chviftder Mavtin Luther Umiwversität Halle-Wittenberg, Gesellschafts- und Sprach- 
neeh Reihe VIII, 1958/1959, S. 451-476, geeft Stauffer een nadere ver- 
ntwoording van zijn methode, voorzover het het gebruik van de ’altjüdische 
Rechtsquellen’ betreft. 
Men leze bijv. wat op blz. 22-24 gezegd wordt over Jezus als de zoon van Maria. 
stauffer meent daar te kunnen bewijzen: ’Jesus war der Sohn der Maria, nicht 
Josephs. Das ist das historische Faktum, das von Christen und Juden, Freunden 
ind Gegnern gleichermassen anerkannt wird’. Zijn argumenten zijn echter stuk 
„oor stuk niet steekhoudend. 

4 


iet materiaal hanteert. Te vaak beschrijft hij mogelijkheden als werkelijk- / 


E. Stauffer, Jesus, S. 8; in ‘Neue Wege der Jesusforschung’, Wissenschaftlhiche Zeit-. 


\ 
\ 


eurige harmonisatie van synoptische en johanneïsche traditiestof, | 


iberlieferung und sind im Zuge eines grossen Rejudaisierungsprozess / 


Í 


jaarbij wordt uitgegaan van de historiciteit van het johanneïsche chro- / 


rond onder de voeten. De moeilijkheid is echter, dat de rabbijnse ge- — 


ekte van Qumran en verwante groepen beïnvloed geweest. 'Viele Jesus- , 


Deze bronnen tonen volgens hem aan, dat Jezus veel minder kind van =— 


/ 


Stauffers bijdrage tot het gesprek over de bronnen is waardevol, maai 
zeer eenzijdig; wie daarmee rekening houdt, kan echter uit zijn boekje: 
veel leren. 

Ook Ernst Barnikol probeert in zijn grote werk Das Leben Jesu de) 
Heilsgeschichte (Halle 1958) meer vaste grond onder de voeten té 
krijgen, dan de formgeschichtliche school ons verschaft. Hij wil eer 
leven van Jezus schrijven, uitgaande van een aantal 'Geschichtsperi 
kopen’ (voor het overgrote deel aan de evangeliën ontleend), waarvan hi 
de betrouwbaarheid meent te kunnen bewijzen. Op deze wijze neemt hi 
‘dem geschichtlichen Leben Jesu in seiner Einzigartigkeit und persönlichen 
Einmaligkeit als einem geschichtlichen Faktum sui generis gerecht zt 
werden’ (S. 242). De wijze, waarop Barnikol tot de vaststelling van zijt 
'Geschichtsperikopen’ komt, is echter aanvechtbaar, en zijn visie op het 
ontstaan van de evangeliën, de brieven en andere vroegchristelijke ge: 
schriften op zijn zachtst gezegd merkwaardig *. 

Van Stauffer en Barnikol naar de leerlingen van Bultmann is een grot 
stap. Het boven gegeven citaat uit Käsemanns Das Problem des Mstoif 
rischen Jesus maakt wel duidelijk, dat deze auteur zich in zijn gebruilif 
van het bijbelse materiaal strikt binnen de door zijn leermeester gewezet 
‘formgeschichtliche’ perken wil houden. Toch mogen wij zeggen, dat dif 


‚artikel de stoot heeft gegeven tot de nieuwe bezinning op de Lebenif 


\ zijn medestanders niet in een nieuwe visie op de evangeliën, maar in eer 


à Eel 


Jesu-Forschung in de school van Bultmann. Het nieuwe ligt bij hem er 


sterkere nadruk op de overeenkomst tussen de verkondiging van Jezus ei} 
het kerygma aangaande hem, alsmede in een positievere waardering varl 
de betekenis van de aardse Jezus voor ons geloof. | 

Als goed Bultmanniaan heeft Käsemann voor ’Historie’ weinig waar} 
dering. Hij prijst zich gelukkig, dat Jezus ons tegemoettreedt in heil 
kerygma: ‘Geschichtliche Bedeutung besitzt Historie nur so weit, wie sié| 
fragend und antwortend in unsere Gegenwart hineinspricht, also Inter} 
preten findet, welche ihre Frage und Antwort für unsere Gegenwarij 


im Kerygma weitergeben’ 2, Hij legt de nadruk op de variaties binnen heil 
nieuwtestamentische kerygma en op de verschillen tussen de evangeliër 
in hun verhouding tot de ‘Historie’, maar hij maakt ook de opmerking | 
'Es liegt nahe, aus ihr die völlige Diskontinuität der christlichen Get} 
schichte ablesen zu wollen, wie man das häufig getan hat. In Wahrheifl 
ermöglicht aber gerade sie ‘die Kontinuität dieser Geschichte’. Toegepasl | 
op het leven van Jezus wil dat zeggen: Denn wenn die Urchristenheit der} 
erniedrigten mit dem erhöhten Herrn identifiziert, so bekundet sie damit} 
zwar, dass sie nicht fähig ist bei der Darstellung seiner Geschichte vor} 


' ihrem Glauben zu abstrahieren. Gleichzeitig bekundet sie jedoch damit} 


‚ dass sie nicht willens ist, einen Mythos an die Stelle der Geschichte, ein 


Himmelwesen an die Stelle des Nazareners treten zu lassen’. ’Die Fragé 
nach dem historischen Jesus ist legitim die Frage nach der Kontinuität} 
des Evangeliums, in der Diskontinutät der Zeiten und in der Variation des | 
Kerygmas. Solcher Frage haben wir uns zu stellen und darin das Recht 
der liberalen Leben-Jesu-Forschung zu sehen, deren Fragstellung wij 


1 Zie hieronder, blz. 161 v. 
AE Käsemann, gecïteerd artikel, S. 130; zie voor het volgende ook S. 134, 152, 14 
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hicht mehr teilen... Das Evangelium ist an dem gebunden, der sich vor 
bnd nach (kursivering van mij, de J.) Ostern den seinigen als Herr offen- 
parte indem er sie vor den nahen Gott und damit in die Freiheit und 
erantwortung des Glaubens stellte. Er tat es einst ohne jede ausweisbare 
Legitimation und selbst ohne den Anspruch, der Messias zu sein, und tat 
ps doch in der Vollmacht dessen, den das vierte Evangelium den ein- 
beborenen Sohn nennt’. M.a.w.: in de door de bultmanniaanse school 
voor echt gehouden woorden van Jezus vinden wij geen expliciete christo- 
ogie — Jezus heeft zich niet messias, Zoon des mensen e.d. genoemd —, 
aar wel een impliciete. Daarop sluit het nieuwtestamentische kerygma 
ran en moest het ook aansluiten, wanneer het de band met de geschiedenis 
bet wilde verliezen en tot docetisme leiden. Hierin ligt ook de betekenis 
van de historische Jezus voor ons geloof. 

G. Bornkamm sluit zich in zijn Jesus von Nazareth (Stuttgart 1956) op 
vele punten bij Käsemann aan. Zo zegt hij: Der österliche Aspekt, in dem 


Jesu Geschichte für die Urgemeinde steht, darf gewiss keinen Augen- 


lie Geschichte Jesu vor Karfreitag und Ostern in diesem legt…. Die 


lem Glauben gewiss gewordene göttliche „Ein-für-allemal’ auslegen’ 
S. 20). Zoals Käsemann spreekt over de bedoeling van de evangelisten 
m door het naar voren halen van de historie 'das extra nos des Heiles 
ls Vorgegebenheit des Glaubens heraus{zujstellen’ *, zo zegt Bornkamm: 


Roet st, sondern von einer \ vorgegebenen. Geschichte lebt’ (S. 20). Hij 
egt echter ook nog nadruk op een tweede punt, dat wij niet bij Käsemann 
vinden. Door vast te houden aan de historie wilde men zich ook afzetten 


geen een ‘eschatologische Schwärmerei, die unter Preisgabe der Zeitlich- 


oroklamiert’ (S. 21). De gelovige moet zijn Meester op aarde navolgen, 
xruis en opstanding tegemoet gaande. Jezus zelf is ook geen apocalypti- 
us, hoe eschatologisch zijn prediking gericht moge zijn. ‘Gottes Zukunft 
st der Ruf Gottes an die Gegenwart und die Gegenwart Entscheidungszeit 
m Lichte der Zukunft Gottes’ 2. 

Bornkamm meent, dat Jezus niet zichzelf gepredikt heeft, en geen be- 
paalde eretitels voor zichzelf heeft opgeëist. Maar ook al heeft hij zichzelf 
zeen messias genoemd, hij heeft zo gesproken en zo gehandeld, dat er 
zeloof in zijn messianiteit ontstond. Die messiasverwachtingen hebben 
jet kruis niet overleefd; en toen de gemeente later terugzag op Jezus’ 
ardse leven, interpreteerde zij dat uit de opstanding. Maar ’damit ist 
zicht bestritten, dass in allen diesen Hoheitsnamen nachwirkt und nach- 
slingt, was uns im vorösterlichen Wort Jesu schon ständig begegnet. 
Verkündigung und Anspruch Jesu, dass in ihm selbst und seinem Wirken 
lie Herrschaft Gottes anbricht und hier die Entscheidung fällt für Heil 
ind Gericht, und damit zugleich das besondere und einmalige seines 
Verhältnisses zum Vater, das viele seiner Worte aussprechen — alles das 
st in die messianischen Namen die die Gemeinde ihm gibt, mit einge- 
zangen’ (S. 159f.). Ook hier wordt dus niet alleen op de discontinuiteit, 


_E. Käsemann, geciteerd artikel, S. 141. 

G. Bornkamm, o.c., S. 85; men zie verder het gehele hoofdstuk IV: Der Anbruch 
ler Herrschaft Gottes. 
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Die Evangelien bekunden damit, dass der Glaube nicht mit sich selbst 


eit die Herrlichkeit der Welt Gottes schon als ihre eigene Gegenwart | 


\vangelien sind Absage an dem M vbhos’. Zij willen “ihr „„Einmal”’ als das 


dies von Anfang an’ (S. 225). 
‘Na kruis en opstanding bleef het geloof een waagstuk, een besluit om: 


maar ook op de continuiteit gewezen. Ook hier wordt gezegd, dat wij ir 
Jezus’ woord en daad een impliciete christologie vinden, en ook hier wordí 
de betekenis van de historische Jezus voor het geloof van de hedendaagse 
gemeente hoger aangeslagen dan bij Bultmann. | 

De derde leerling van Bultmann, wiens opvattingen wij kort moeter; 
bespreken, is Ernst Fuchs, schrijver vaneen artikel Die Frage nach dem 
historischen Jesus‘. Zijn uiteenzettingen zijn minder gemakkelijk tel 
volgen dan die van de twee voorgaande auteurs, omdat Fuchs vaak og 
ingewikkelde wijze argumenteert en een bijzondere, door de existentieel 
filosofie beïnvloede terminologie gebruikt. In zijn artikel van 1956 
poogt hij eerst een existentiële interpretatie te geven van Paulus’ geloof 
aan de gekruisigde en opgestane Jezus. Dit geloof houdt in een gehoor:} 
zamen van de Heer, als Gods plaatsvervanger en een overwinning op de) 
levensangst: ‘wer Jesus als Herrn annimmt, der ist nach der Erfahrung} 
des Paulus damit selber Herr über die Angst geworden, und zwar über diel 
unheilvolle Angst vor Gott’… ’Aber der gnädige Gott selber will gerade 
beim zornigen gefunden werden, das Leben an der Stätte des Todes, dief 
Freude in der Wüste der Angst. In diesem Sinne hat sich Paulus auf den} 
gekreuzigten Jesus als den auferweckten Herrn berufen’ (S. 216f.). 
Maar wat heeft dit nu met de historische Jezus te maken? Wij moeten, | 
om die vraag te kunnen beantwoorden, vragen, wat Jezus over onze — en 
niet alleen zijn eigen — relatie tot God heeft gezegd. In de gelijkenis vanl 
de verloren zoon en ook in andere gelijkenissen verdedigt Jezus eigenlijk| 
zijn eigen optreden tegenover tollenaren en zondaren. Hij waagt het 
sich... an Gottes Stelle zu setzen, nämlich Gottes Willen als einent 
gnädigen Willen im eigenen Verhalten geltend zu machen’. Wij mogen 
daarom zeggen, dat Jezus’ daad en zijn verkondiging bijeenhoren: ’Dasf 
bedeutet aber doch dass ĳ esu Verhalten selber der eigentliche Rahmen 
seiner Verkündigung war’ (S. 220). Wij zijn derhalve bij ons onderzoek, 
naar de historische Jezus niet alleen aangewezen op zorgvuldig op hun, 
echtheid te toetsen uitspraken, maar wij mogen ook letten op Jezus’ hele 
houding en gedrag. ‘Es genügt wenn wir in Wort und Tat Jesu dieselbe 
Richtung finden.” Nu staat in Jezus’ verkondiging de ’'Ruf zur Ent-| 
scheidung’ centraal, en wij mogen dus aannemen, dat Jezus’ eigen hou- 
ding door een zelfde 'Entscheidung’ is bepaald. Derhalve mogen wij uit} 
de eisen, die Jezus stelt, conclusies trekken m.b.t. wat hij zelf deed en 
dacht. In Jezus’ prediking wordt gesproken over het lijden, dat zijn leer- 
lingen wacht, en daar wordt aan toegevoegd, dat wie zijn leven zal willen, 
verliegen, het zal vinden. Dat houdt i in, dat Jezus ook voor zichzelf het 
lijden verwacht moet hebben, en in dit lijden aan de genade Gods heeft 
vastgehouden. Als wij dit nu vergelijken met wat zojuist over Paulus is 
opgemerkt, dan mogen wij zeggen : ’Die Evangelien sind in Wahrheit nicht/ 
nur Leidensgeschichten, sondern zuvor Auferstehungsverkündigung und 


Jezus’ ‘Entscheidung’ te herhalen, maar daarmee was nu onherroepelijk! 
ook een definitieve ’Stellungnahme zu seiner Person’ verbonden. Zo werd, 
Lt In Zeitschrift für, Theologie und Kirche LIII, 1956, S. 210-229. Vgl. ook: Claud Ĳ 


und Geschichte im Blick auf die Frage nach dem historischen Jesus”, 4b. LIV, 1957 
S. 117-155, een uitvoerige bespreking van Bornkamms boek. ij: 
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Jezus zelf tot inhoud van het geloof. ‘Aber das geschah durchaus im 
| amen des Gottes, der an und in Jesus gehandelt hatte und mit Jesus 
zusammen im Zukunft erst recht handlen würde... Das alles hat immer 
„ Ton, dass Gott Jesus Recht gegeben hat, und den Glaubenden, den 
daran Glaubenden, recht geben werde’ (S. 227). Het geloof is na Pasen 
aangewezen op de prediking, die de vraag stelt: Durft ge het aan, om 
met Jezus te vertrouwen op Gods genade als zijn ware wil, en daarop te 
vertrouwen tot in de dood?’ Dat houdt in: In seiner Frage an uns kommt 
ott wie in Jesus so durch die Predigt von Jesus auf uns zu. Der soge- 
nannte Christus des Glaubens ist in der Tat kein anderer als der historische 
esus. Aber viel wichtiger ist die Aussage, dass uns im historischen Jesus 
ott selbst begegnet sein will’ (S. 229). 

| De punten van overeenkomst tussen de inhoud van dit artikel van 
Fuchs en: die van de artikelen van Käsemann en van het boek van 
Bornkamm zijn duidelijk. Het valt ons op, dat Fuchs dankzij zijn stelling, 
dat 'Jesu Verhalten selber der eigentliche Rahmen seiner Verkündigung 
war’ meer over de impliciete christologie in de woorden van de historische 
ezus en over de inhoudelijke overeenkomst in de verkondiging van en 
aangaande Jezus weet te zeggen dan de twee voorgaande auteurs. 

Peter Biehl heeft erop gewezen, dat ook in de nen van Bultmann 
zelf reeds het een en ander over de continuiteit tussen de prediking van 
Jezus en het kerygma van de gemeente te vinden is. Hij kan bijv. wijzen 
op de uitspraak Jesu Entscheidungsruf impliziert eine Christologie' !. 
aar ook Biehl moet toegeven, dat Bultmann in zijn reactie op de liberale 
Leben-Jesu-Forschung te vaak de discontinuïteit eenzijdig naar voren 
heeft gehaald. J. M. Robinson spreekt dan ook terecht slechts van een 
vundercurrent in Bultmann’s writings’. Hij wijst er echter op, dat Bult- 
mann in een van zijn meest recente artikelen, nl. Allgemeine Wahrheit 
und christliche Verkündigung ®, ongetwijfeld onder invloed van zijn leer- 
ingen, zelf ook de continuïteit weer meer nadruk geeft. Ook bij Bultmann 
zelf voltrekt zich dus een verandering. 

‚_ Het is duidelijk, dat zijn leerlingen zich bij hun bestudering van de ge- 
gevens van het N.T. methodisch nauw bij hun leermeester blijven aan- 
sluiten, en dat zij ook zijn geschiedbeschouwing blijven delen ?. 

Lijnrecht hiertegenover staat E. Stauffer, op wiens geschiedfilosofische 
en theologische vooronderstellingen wij nog even moeten ingaan. Zijn 
ideaal is 'eine Geschichte Jesu’ te schrijven. Wir meinen damit die streng 
positivistische Klarstellung der überhaupt noch erkennbaren Tatsachen, 
ielleicht einiger Erkenntnisreihen, womöglich einiger Kausalzusammen- 
hänge’ £. Elders zegt hij het veel scherper: 'Die Theologia Prima hat es 
L Peter Biehl, geciteerd artikel, S. O2f., 76; R. Bultmann, Theologie des Neuen 
Testaments, Tübingen 21958, S. 46. 

2 In Zeitschrift für Theologie und Kirche LIV, 1957, S. 244-254; men leze vooral 
S. 254, waar Bultmann zich bij E. Fuchs aansluit. 

3 Zie P. Biehl, geciteerd artikel, S. 69-73. E. Heitsch stelt in zijn artikel ‘Die Aporie 
des historischen Jesus als Problem theologischer Hermeneutik’, Zeitschrift fúr 
Theologie und Kirche LIII, 1956, S. 192-210, dat de historicus tot taak heeft, feiten 
ast te stellen en die te interpreteren. P. Biehl antwoordt daarop in zijn genoemd 
ikel, S. 69, ‘dass die Feststellung von historischen Fakten und deren Inter- 
pretation durch den Historiker grundsätzlich nicht zu trennen sind’. Hij beroept 


zich daarvoor op M. Heidegger en R. G. Collingwood. 
Id Ei Stauffer, Jesus, Gestalt und Geschichte, Bern 1957, S. 12. 
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allein mit dem nudum factum zu tun, allein mit dem Verbum Dei inf 
carnatum’. “Wie, wenn z.B. die Wundertätigkeit Jesu und das Leere 
Grab am Ostermorgen zu dem nudum factum des Heilsgeschehens ge: 
hörte? Dann wäre hier gar nichts zu entmythologisieren. Denn entmytho: 
logisieren kann man nur ein Mythologumenon. Tatsachen muss max 
respektieren, selbst wenn man Theologe ist.’ En diegenen, die zich zouderf 
kunnen afvragen of er wel ‘Tatsachen’ vast te stellen zijn, krijgen te horen f 
dat wij veel meer vaste gegevens hebben, dan de Bultmannianen denken ! ij 
In zijn Leben Jesu heeft hij dat later uitgewerkt. | 

Stauffer is hevig gekritiseerd en heus niet alleen door de aanhangers var 
Bultmann. Hem is verweten, dat hij de klok vijftig jaar terug wil zetten | 
wanneer hij meent niet alleen feiten, maar ook heilsfeiten te kunnen aan: 
tonen 2%. Bultmann is van mening, dat er met Stauffer niet te praten valt 3 
maar H. -W. Bartsch heeft dat wel geprobeerd *. Hij vraagt of het we: 
mogelijk is, zoals Stauffer wil, te onderscheiden tussen het Verbwm Det 
incarnatum en de verba hominum, en of het juist is, wanneer Stauffei 
het Verbum Dei incarnatum gelijkstelt met wat ons historisch onderzoek 
als betrouwbare woorden en daden van Jezus vaststelt. Trouwens, doot 
het aantonen van feiten is het ontstaan van geloof en kerygma van k | 
eerste gemeenten toch niet verklaard? 

Stauffer drukt zich vaak apodictisch uit, en het is duidelijk, dat hij in 
zijn system-tische vooronderstellingen even eenzijdig is, als in zijn recon: 
structie van Jezus’ leven met behulp van buiten-bijbelse bronnen. Toch 
is in hem te loven, dat hij wil vasthouden aan de historische feitelijkheid 
van de gebeurtenissen i in en rondom Jezus’ leven. N. A. Dahl drukt zich 
evenwichtiger en daardoor juister uit dan Stauffer, wanneer hij zegt, dat 
Bultmanns ‘existentiale Interpretation’ leidt tot een 'Enthistorisierung 
des NTs’ en beschouwd moet worden als een door de existentiefilosofie 
beïnvloede ultrapaulinische eenzijdigheid. Aan de andere kant merkt hij 
met Bultmann tegen Stauffer op, dat ‘historisch ermitteltes Wissen dem; 
Glauben kein Sicherheit schaffen kann’ 5. Omdat het kerygma betrekking 
heeft op een historische persoon, is de Leben- Jesu-Forschung een onont- 
koombare opgave voor de nieuwtestamentische wetenschap. Die ’For- 
schung’ kan ons geen onweerlegbare bewijzen, maar wel voor het geloof 
zichtbare tekenen verschaffen. Die tekenen kan en behoeft het geloof niet 


1 E. Stauffer, Entmythologisierung oder Realtheologie, in Kerygma und Mythos L 5 
Hamburg 1952, S. 13-28. Zie speciaal S. 21f. 
2 In zijn boek Jesus, Gestalt und Geschichte is Stauffer op dit laatste punt voors 
zichtiger geworden. N.a.v. de stelling ‘Jesus war der Sohn der Maria, nicht Josephs’, 
die volgens hem een ‘historisches Faktum’ is, zegt hij daar: ‘Dies Faktum ist 
zeichenhaft und doppeldeutig, wie alle Tatsachen der Geschichte Jesu’ (S. 24). | 
3 Kerygma und Mythos II, S. 179: ‘Ich denke mit ihm [Stauffer] schiedlich-friedlich 
auseinanderzukommen, wenn wir uns nur genseitig je ein Eingeständnis machen: 
ich, dass ich von der Realtheologie nichts verstehe; er, dass er von der Entmytho 
logisierung nichts versteht’. E. Käsemann, ‘Neutestamentliche Fragen von heute’, 
Zeitschrift für Theologie und Kirche LIV, 1957, S. 1-21, zegt over Stauffer: ‘Hart: 
näckig muss daran festgehalten werden, dass der erste Weg [= die Rekonstruktion 
eines heilsgeschichtlich betrachteten Bios Jesu], schon durch die unzureichenden! 
Quellen ausgeschlossen, im platten Rationalismus oder im Mirakelglauben… | 
enden wird’ (S. 11f.). 
&l SO, Bartsch, “Die Theologie in der Entscheidung’, Kerygma und Mythos IL, 
al 
5 N. A. Dahl, geciteerd artikel, S. 122-132, speciaal 125. 4 ĳ: 
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te ontberen. Dahl staat hierin dicht bij Althaus, wiens beduchtheid voor 
‘Enthistorisierung’ boven reeds werd gesignaleerd, en die zegt: ’'Man 
kann... die von den Evangelien bezeugte Wirklichkeit Jesu Zeichen 
Inennen, die dem Glauben gegeben sind, Zeichen die hinweisen, aber die 
Entscheidung dem Menschen nicht abnehmen, sondern zu ihr rufen. 
Aber sind die geschichtliche Tatsachen in diesem Sinne auch nur 
i'Zeichen’, so ist der Glaube an der Wirklichkeit der ’Zeichen’ doch 
unbedingt interessiert’ t. Wij kunnen ook wijzen op Hermann Diem, die 
het kerygma ziet als ’die Verkündigung von Jesus Christus, der sich 
Iselbst‘verkündigt’. Dat is historisch natuurlijk niet te bewijzen, maar wel 
iis het historisch belangrijk, of die prediking van de opgestane Heer in de 
gemeente aansluit op de verkondiging van de aardse Jezus. De historische 
waarheidsvraag en de theologische zijn zeer nauw verbonden. Diem zegt: 
\Daraus ergibt sich, dass die Glaubensentscheidung nicht an einem 
‚Kerygma fällt, dessen geschichtlicher Initiator auch zum Mythus werden 
\könnte. Sie fällt vielmehr an der Stellung zu dem irdischen Jesus als 
jPerson. Hier kann keine Rede mehr sein von jener Reduzierung auf das 
Dass der Begegnung, sondern alles kommt darauf an, wer uns hier 
\begegnet’?. 

Het is uit de bespreking van de uiteenzettingen van Bultmanns leer- 
lingen wel duidelijk geworden, dat de afstand, die hen van de zojuist 
genoemde theologen scheidt, niet groot is. Wie ziet, dat het kerygma de 
historiciteit van de verkondigde Jezus centraal stelt; wie constateert dat 
in de woorden en daden van Jezus zelf een christologie verborgen is; wie 
begrijpt dat de ’geschichtliche Begegnung’ via het kerygma met Jezus 
als eschatologisch fenomeen toch het feitelijke bestaan-hebben van die 
\Jezus impliceert, die kan zich niet langer verre houden van de Leben- 
Jesu-Forschung. — En vandaar dat de leerlingen van Bultmann zich weer 
op dit gebied moesten gaan bewegen. Terecht zegt J. M. Robinson: The 
current limitation of New Testament research to the Kerygma has a 
significant formal deficiency: it sees Jesus only in terms determined by 
the christian encounter, and thus obscures formally the concretenes of his 
historical reality’. Men kan nog zo sceptisch gestemd zijn aangaande de 
mogelijkheid, aan het kerygma historische détails te ontlenen, wij zullen 
ons met de historie moeten bezighouden. ‘Hence the decisive point with 
regard to the Kerygma and history is not whether the Kerygma preserves 
detailed historical memories about Jesus, but rather that the Kerygma 
is decidedly an evaluation of the historical person’ 8. 

_ De Bultmannianen staan ook dicht bij Joachim Jeremias, die in zijn 
reeds genoemde overzicht van de huidige stand van zaken evenals zij 
grote nadruk legt op het feit, dat Jezus komt met de pretentie, met 
goddelijk gezag bekleed te zijn. Het wordt uit ieder stukje overlevering 
duidelijk, dat Jezus een historische verschijning sui generis is. Over hem 
spreekt het kerygma, dat een antwoord is op de oproep, die van Gods- 
wege in Jezus tot ons komt, en wel een tweevoudig antwoord: het is een 
prijzen van God en een getuigen tegenover de wereld. Maar ook in het 
kerygma gaat het om de oproep, het evangelie van Jezus zelf, en daarom 
BE, Althaus, Das sogenannte Kerygma und der historische Jesus, Gütersloh 1958, 

45. 

Gal H Dier Der wdische Jesus und der Christus des Glaubens, Tübingen 1957, S. 16. 
3 J. M. Robinson, o.c., p. 86, 89 ff. on 


is het bezig zijn met de problemen van de historische Jezus en zijn}; 
ee de belangrijkste taak van de nieuwtestamentische weten- 
schap *. 


4. Slotopmerkingen 


Wij kunnen aan het slot van dit overzicht constateren, dat er op het 
ogenblik een consensus bestaat t.a.v. de mogelijkheid en de noodzakelijk- 
heid van een hernieuwd onderzoek van het leven van Jezus. Wie blijft 
staan bij de verkondiging van de gemeente en niet vraagt naar hem, die 
verkondigd wordt, dreigt tot docetisme te vervallen. Het is ook duidelijk, | 
dat in het huidige stadium geen van de onderzoekers (met uitzondering 


van Ernst Barnikol, die in vele opzichten een uitzonderingspositie in-, 


om de historische verankering van het kerygma van de gemeente enl 
tenslotte ook van de dogmatiek van de kerk. 

Er bestaat verder een tamelijk grote eenstemmigheid van oordeel met 
betrekking tot de mogelijkheid om tot een chronologische rangschikking; 
van de gebeurtenissen in Jezus’ leven te komen (hier is Stauffer de spel-! 
breker). Men zegt: de aard van onze bronnen staat ons niet toe een bios | 
grafie, hoe schetsmatig ook, te schrijven. Men voegt daar dan steeds aan} 
toe: wij hebben geen biografie nodig om tot een ontmoeting met Jezus te | 
komen. 

Men staat tamelijk onverschillig tegenover de beantwoording van de 
vraag, of Jezus bepaalde messiaanse titels voor zich heeft opgeëist. Deze 
vraag wordt over het algemeen ontkennend beantwoord, maar het zou niet 
veel verschil maken, als men ja zei. Zelfs Althaus zegt: ‘Der Messias-! 
oder Menschensohngedanke wären auf alle Fälle nur die Gestalt, in der) 
jener Anspruch Jesu sich ausdrückte. Aber der Gehalt des Anspruchs ist. 
nicht an die Inanspruchnahme der Titel gebunden, und die Erkenntnis, 
des Vollmacht-Anspruchs Jesu daher auch nicht an die Einhelligkeit des 
Urteils darüber, ob er einen dieser Titel oder beide auf sich angewandt, 
habe’ 2. | 

de M. Robinson, die de situatie door bultmanniaanse bril beziet, tekent 
deze als volgt: een menigte détailproblemen moet nog worden opgelost, 
maar wij mogen ons concentreren op een centraal probleem dat onafhan- 
kelijk van die détailproblemen kan worden opgelost. "This focal problem, 
would consist in using the available source material and current historical | 
method in such a way as to arrive at an understanding of Jesus’ historical 
action and existential selfhood, in terms which can be confronted with 
the Kerygma’ ® Natuurlijk kan men langs historische weg de. juistheid 
van het kerygma niet bewijzen, maar d.m.v. de moderne ee edschi 


1 _J. M. Robinson, die met vreugde de toenadering tussen Jeremias en de school van 
Bùltmann constateert (p. 13), heeft echter wel kritiek op Jeremias’ visie op he É 
kerygma. ‘Here ‘full justice is hardly done to the primitive Church's conviction 
that their kerygma was not merely their spirit-led reply to God's revelation i 
Jesus, but rather the heavenly Lord's revelation of himself’ e, 106, 2,123). Vgl. 
E. Käsemann in Zeitschrift für Theologie und Kirche LIV, 1957, S MALE E: 
2 P. Althaus, 0.c., S. 43. 

ENDE: Robinson, 0.C., Pp. 94. 
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wing kan men komen tot een ontmoeting met Jezus’ existentie, die ver- 
gelijkbaar is met de existentiële ontmoeting, waarvan het kerygma ons 
(met gezag) getuigt. 

De discussie is nog volop aan de gang en waar men uiteindelijk zal uit- 
komen is onbekend. Wel is het duidelijk dat men aan bepaalde vragen 
meer aandacht zal moeten gaan schenken, dan men op het ogenblik doet. 
_ Ten eerste, wat de bronnen betreft: moeten wij ons werkelijk tevreden 
stellen met het minimum aan betrouwbaar materiaal, dat de Form- 
geschichtler ons toestaan? Wij hebben boven al opgemerkt, dat op deze 
wijze äïlerlei, wat echt kan zijn, gewoonweg niet binnen onze gezichtskring 
komt. Het zou nuttig zijn, wanneer de kritische opmerkingen van Engelse 
ijde over de methoden en resultaten van de Formgeschichte in Duitsland 
zelf duidelijker zouden werden gehoord en op hun juistheid getoetst. 
erder spoort Dahl ons aan tot een nauwkeurige analyse van de ver- 
schillende lagen in het kerygma, terwijl hij met Stauffer wijst op de nood- 
gaak van de bestudering van de Umwelt. Het is nodig, dat op al deze 
punten verder wordt gewerkt, opdat de betrekkelijkheid van de resul- 
taten van het formgeschichtliche onderzoek van Bultmann, Dibelius en 


‚ Ten tweede is er de kwestie van de Mistorische methode. J. M. Robinson 
toont zich een vurig voorstander van de door de existentiefilosofie be- 
invloede methode van geschiedvorsing. Maar wij doen er goed aan nuchter 
te blijven, en te vragen, of zij, die met deze methode werken, zeker op het 
igebied van de Leben- Jesu-Forschung niet te veel van de nood — het gebrek 


vatten is. Het is juist gezien, dat wij zelfs met fragmentarische gegevens 
aangaande een persoon tot een zekere ontmoeting kunnen komen. Maar 
het is duidelijk, dat wij het beeld van de ander, dat in die ontmoeting 
voor ons oprijst, voortdurend zullen moeten corrigeren d.m.v. het 
historisch-kritisch onderzoek. Robinson zegt met nadruk, dat men niet 
ir oet menen, dat voor de nieuwere geschied vorsing het historisch-kritische 


in the combination and interaction of objective analysis and existential 
penness, i.e. it seeks historical understanding precisely in the inter- 
action of phenomenological objectivety and existential objectivity’ * 
Maar de combinatie van deze twee methoden stelt ons voor vele moeilijk- 
heden in de theorie en ‘in de praktijk — waarop Robinson dan ook eerlijk 
wijst. Wij moeten ons vooral niet laten misleiden door de analogie, die er 
bestaat tussen de 'Begegnung mit der Geschichte’ waartoe de nieuwere 
geschiedschrijving ons wil brengen, en de ‘Anrede’, waarmee de 'Mit- 
eilung’ van bepaalde feiten in het kerygma verbonden is. Terecht zegt 
Robinson, dat dit slechts een formele analogie is; zij kan ons op zijn hoogst 
sen beter begrip voor de kerygmatische geschiedschrijving van de evan- 
geliën verschaffen. 

Ten slotte zal men bij dit alles steeds bezig moeten blijven met de 
dogmatische bezinning op de verhouding van geloof en geschiedenis en van 
openbaring en geschiedenis. Op dit laatste gebied liggen moeilijke vragen, 
die m.i. noch door Barth, noch door Bultmann, noch door Stauffer op 
UT. M. Robinson, o.c., p. 96. 
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bevredigende wijze zijn opgelost. Heeft de invoering van het begrip 
kerygma in de systematische bezinning op dit punt een oplossing dichterbij 
gebracht &, of moet ook hierop nu een correctie worden aangebracht? 
Komen wij ooit verder dan de paradox, die inherent is aan het bijbelse 
begrip teken: wie gelooft, mag in de woorden en daden van Jezus tekenen 
zien van Gods bemoeienis met de mens — maar deze woorden en daden zijn 
alleen tekenen voor wie gelooft? En verder: God openbaart zich in de 
mens Jezus, en die mens kan als ieder mens tot object van historisch 
onderzoek worden gemaakt, maar moet dat onderzoek zich, omdat het 
God is, die zich hier openbaart, methodische restricties opleggen, bijv. 
m.b.t. de wonderen en de opstanding? 

Wie zich met de problemen van het leven van Jezus bezighoudt, weet 
dat hij nooit klaar zal komen, en dat hij, wanneer hij een christelijk ge- 
lovige wil zijn, ook nooit klaar kan komen. Maar desondanks is het een 
boeiende zaak om zich aan de Leben-Jesu-Forschung te wijden, omdat 
men bezig is met de centrale vragen van het christelijk geloof en van de 
theologie. 


Blija (Fr.) M. DE JONGE 


1 Zo J. M. Robinson, o.c., p. 40-47. | 
| 
| 


Menno Simons over doop en avondmaal 


In zijn helaas nimmer voltooide werk over de geschiedenis der kerk- 
hervorming in ons land geeft prof. De Hoop Scheffer als zijn mening te 
kennen, dat de geschiedenis van de hervorming in Nederland van 1530 
tot 1566 op weinig na die van de doperse beweging, het z.g. Anabaptisme, 
geweest ist. Kerkhistorische studies van meer recente datum hebben de 
juistheid van deze bewering op overtuigende wijze aangetoond 2. Wie 
iets meer weet van de moeilijke omstandigheden, waaronder het Ana: 
baptisme zich heeft moeten handhaven, kan zich daarover slechts ver: 
bazen. Groot en talrijk waren de gevaren, die het bedreigden. Velen moes- 
ten het schavot bestijgen en werden onthoofd. Anderen stierven een wrede! 
dood op de rokende brandstapels. Weer anderen, meest vrouwen en 
kinderen, werden door verdrinking.van het leven beroofd 3. Dat de do- 
perse beweging in deze streken niet is uitgeroeid, moet vooral aan de 
persoonlijke moed en bekwame leiding van Menno Simons (1496-1561) 
toegeschreven worden. Hoewel hij niet de grondlegger of oprichter van 


1 J.G. de Hoop Scheffer, Geschiedenis der Kerhervorming in Nederland van haar 

ontstaan tot 1531 (Amsterdam, PSS) ENIS: | 
2 L. Knappert, Het ontstaan en de vestiging van het Protestantisme in de N. ederlanden 
(Utrecht, 1924); W. J. Kühler, Geschiedenis der Nederlandsche Doopsgezinden in de. 
Zestiende Eeuw (Haarlem, 1932); R. R. Post, Kerkelijke verhoudingen in Nederland. 
vóór de Reformatie van + 1500 tot + 1580 (Utrecht/Antwerpen, 1954). 
3 Literatuur: H. S. Bender, „The Anabaptists and Religious Liberty in the 16th 
Century”’, Archiv fi Reformationsgeschichte XLIV (1953), SS. 32-51; E. Stauffer,. 
„Märtyrertheologie und Täuferbewegung’’, Zeitschrift für Kirchengeschichte Li 
(1933), SS. 545-598. 
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het Anabaptisme geweest is, heeft hij het voor een roemloze ondergang 
weten te bewaren *. In de ogen van Bender is Menno Simons dan ook de 
grootste figuur, die de gehele doperse beweging van de zestiende eeuw 
heeft voortgebracht 2. 
|_ Bijzonder grote betekenis heeft Menno als schrijver gehad. Volgens 
(De Hoop Scheffer moet zijn grootste invloed op de Nederlandse dopers 
meer in zijn geschriften dan in zijn vele rondreizen gezocht worden 3. 
Sepp en Krahn zijn dezelfde mening toegedaan *. In zijn onlangs in druk 
verschenen academisch proefschrift over Pilgram Marbeck (1495-1556) 
wijst Kiwiet op Menno’s werken als een zeer belangrijke bron voor de 
doperse gedachte 5. Toegegeven: Menno is geen theoloog in de geijkte zin 
van het woord geweest. Hij was geen scherpzinnig denker en heeft 
nimmer zijn denkbeelden in een theologisch systeem ondergebracht 6. 
Daartoe ontbraken hem zowel de tijd als de gave. Toch zijn Menno’s ge- 
schriften van grote betekenis geweest. Terecht heeft Krahn de opmerking 
gemaakt, dat zij op het beslissende ogenblik verschenen en de juiste 
boodschap brachten 7. Zijn volgelingen zijn er door bemoedigd en ver- 
sterkt. En zijn geestverwanten uit latere tijden hebben er telkens weer 
hun geloofsgoed en hun levenswandel aan getoetst. 
In zijn geschriften handelt Menno over verschillende onderwerpen, die 
deels van leerstellige aard zijn, deels een meer praktisch karakter dragen. 
Buitengewoon interessant zijn de gedachten, die hij met betrekking tot 
doop en avondmaal ontwikkelt. Om misverstand te voorkomen zij hier 
direct opgemerkt, dat het bij Menno en de andere dopers niet in eerste 
instantie om een aparte doopbeschouwing en avondmaalsleer gaat. Dit 
is een begrijpelijke, maar toch onjuiste voorstelling van zaken. Wat de 
Anabaptisten kenmerkt, is immers niet zozeer hun dooppraktijk en avond- 
maalsopvatting als wel hun ecclesiologie. Het is de leer van de gemeente 
als een broederschap van gelovigen, die bij hen centraal staat &. Maar wel 
komt in hun mening over de beide inzettingen des Heren het verschil 
met de andere protestantse kerken het duidelijkst tot uiting. Hoe hebben 
Menno en de zijnen over doop en avondmaal met hun tegenstanders ge- 
disputeerd °! De strijd moge heftig gevoerd zijn en ons menigmaal onver- 


1 C. Krahn, Menno Simons (1496-1561). Ein Beitvag zur Geschichte und Theologie 

der Taufgesinnten (Karlsruhe, 1936), S. 39; F. H. Littell, The Anabaptist View 

of the Chuvch. An Intvoduction to Sectarian Pvotestantism (Hartford/Conn., 1952), 
‚45. 

Ë H. S. Bender, „Editorial, The Mennonite Quarterly Review X (1936), p. 3. 

3 J. G. de Hoop Scheffer, „Eenige opmerkingen en mededeelingen betreffende 

Menno Simons-I’’, Doopsgezinde Bijdragen (1864), blz. 135. 

4 C. Sepp, Uit het predikantenleven van vroegere tijden (Leiden, 1890), blz. 15; 
Krahn, Menno Simons, S. 38. 

5 J. J. Kiwiet, Pilgram Marbeck (ca. 1495-1556), sein Kveis und seine Theologie 
(Zürich, 1955), S. 149. 

$ Kühler, op. cót., blz. 282; Krahn, Menno Simons, SS. 103, 154; C. Neff, „Menno 
Stimons’’, Mennomnitisches Lexikon (1938) III, S. 90. 

7 C. Krahn, „The Conversion of Menno Simons: A Quadricentennial Tribute’, 

The Mennonite Quarterly Review X (1936), p. 54. 

8 K. Vos, Menno Simons (1496-1561); zijn leven en werken en zijne veformatorische 

denkbeelden (Leiden, 1914), blz. 188; W. Wiswedel, Bilder und Fühvergestalten aus 

dem Tdäufertum (Kassel, 1928) I, S. 11; Littell, op. cot, pp. 47 É. 

9 T. H. Wessel, De leerstellige strijd tusschen Nederlandsche Gereformeerden en Doops- 

gezinden in de zestiende eeuw (Groningen, 1945). 
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kwikkelijk schijnen, zij heeft er ten slotte toe bijgedragen, dat de wezen- 
lijke verschillen tussen het Anabaptisme en de Reformatie tevoorschijn; 
kwamen !. | 

Dit artikel bedoelt een uiteenzetting van Menno’s opvattingen over. 
doop en avondmaal te geven. Het is dus geen beoordeling van diens denk- 
beelden 2, noch een verhandeling over de wijze, waarop hij deze verkregen! 
heeft. Dat is een onderwerp apart en vraagt om een zelfstandige studie 3. 
In deze bijdrage gaat het om de vraag: „Welke zijn Menno Simons’ ge-| 
dachten over doop en avondmaal en hoe heeft hij ze geformuleerd?” Bij, 
de beantwoording van die vraag nemen wij het Fundamentboek * als uit- 
gangspunt. Maar ook andere geschriften zullen ter sprake komen, indien 
en voor zover ze op ons onderwerp betrekking hebben. Î 


Bij het ontvouwen van zijn denkbeelden over de inzettingen des, 
Heren 5 gaat Menno er van uit, dat wij het Woord moeten laten staan. 
Sola scriptura: alleen de Schrift! Het gaat in de Bijbel in de eerste plaats 
om Jezus Christus, om Wie Hij is en om wat Hij zegt. De gehele Schrift 
wijst op Hem als de Heiland der wereld $. „De ganse Schrift, het Oude, 
zowel als het Nieuwe Testament, wijst ons alom op Christus Jezus’, 
aldus Menno, „opdat wij naar Hem zullen horen” ?. Voor het woord van, 
Christus moet alles wijken en aan dat woord moet alles getoetst worden, 
ook de uitspraken van mannen als Origenes en Augustinus ®. Vandaar, 
dat Menno niet moede wordt de opvattingen van de kerkvaders, van, 
Luther en de Paus te onderwerpen aan het oordeel van Hem, van Wie de 
Schriften getuigen ®. „Wij moeten alleen zien op het uitgedrukte, platte 
bevel van Christus en op de reine leer en praktijk van Zijn heilige aposte- 
len”, placht hij te zeggen 10. Tegenover hen, die zich beroepen op zelf- 
standige openbaring en innerlijke verlichting door de heilige Geest, ver- 
klaart Menno: „Ik ben geen Henoch en geen Elia, ik ben geen ziener en 
geen profeet, die (iets) anders leren en profeteren kan dan (wat) uitge- 
drukt en vervat is in het letterlijke, op schrift gestelde Woord Gods naar 
de Geest” U, Op een andere plaats zegt hij liever te willen sterven dan | 


1 Literatuur: L. von Muralt, „Zum Problem Reformation. und Täufertum’', 
Zwingliana VI (1934), SS. 65-85; R. Friedmann, „„Anabaptism and Protestantism’’, | 
The Menmonite Quarterly Review XXIV (1950), pp. 12-24; F. Blanke, „„Anabaptism 
and the Reformation’, The Recovery of the Amabaptist Vision (Scottdale/Pa., 
1957), pp. 57-68. | 
2 Men leze daartoe bijv. L. Verduin, „Menno Simons’ Theology Reviewed’, The | 
Menmnonite Quarterly Review XXIV (1950), pp. 53-64. | 
3 De resultaten daarvan in J. A. Brandsma, The Transition of Menno Simons from 
1055) Catholicism to Anabaptism as veflected in ms Writings (Rüschlikon-Zürich, 
955). | 
* Literatuur: J. J. Westerbeek van Eerten B.Jz., „Menno Simons en zijn Funda- 
mentboek’’, Anabaptisme en Calvinisme (Kampen, 1905), blz. 131-153; C. Krahn, 
‚„„Menno Simons’ Fundament-Boek of 1539-1540’, The Mennonite Quarterly Review 
XIII (1939), pp. 221-232. | 
> In doperse kringen spreekt men liever niet van sacramenten. 
$_M. Simons, Opera Omnia Theologica (Amsterdam, 1681), blz. 296. 
7 Ibid, blz. 304. 
8 Ibid, blz. 21. | 
9 Ibid., blz. 501. 4 
Wd blz 
Ibid. blz. 448. 
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lenig woord geloven of leren, dat zou afwijken van het getuigenis van Gods 
Woord, zo duidelijk gegeven door de mond van profeten, evangelisten en 
apostelen !. 


Gevraagd waarom de Heer Jezus Christus doop en avondmaal heeft 
ingesteld, antwoordt Menno: „Alle ceremoniën, die God voorgeschreven 
heeft, zowel die van het oude als die van het nieuwe verbond, zijn daartoe 
\verordineerd, opdat ons geloof eruit zal blijken en de gehoorzaamheid 
erin bewezen worden zal’ % Op een andere plaats schrijft hij, dat de in- 
zettingen des Heren ons vermanen tot een godvruchtige levenswandel en 
tot dankbaarheid jegens God voor wat Hij ons in Christus aan liefde en 
genade geschonken heeft 3. Zij moeten worden bediend niet naar eigen 
inzicht, maar in overeenstemming met wat de Heer geboden heeft: 
„Gelijk God zijn ceremoniën in het Oude Testament, zoals besnijdenis, 
paaslam, zondoffer, brandoffer, enz., niet anders verricht wilde zien dan 
(gelijk) Hij ze door Mozes ingesteld en bevolen had, — zo wil Hij ook de 
tekenen van het Nieuwe Testament, als doop en avondmaal, niet anders 
gebruikt zien dan (gelijk) Hij ze ons door Zijn zoon ingesteld en bevolen 
Reefti’f, 

Handelend over de doop stelt Menno vast, dat de Schrift geen andere 
doop dan die der gelovigen kent. Deze doop is immers door Christus in- 
gesteld en aan Zijn discipelen bevolen. De apostelen hebben het bevel des 
Heren ten uitvoer gebracht door slechts gelovigen te dopen. Bovendien: 
wat in de doop tot uitdrukking komt en met de doop bedoeld wordt, kan 
miet op onmondige kinderen slaan en moet dus het geloof van de dopeling 
veronderstellen 5. Zo wordt de doop tot een teken, „dat wij uit gehoor- 
zaamheid aan het heilig Woord aannemen’, daarmee betuigende, „dat 
wij door Christus... vrede hebben met God en met de Geest van Zijn 
genade door Hem verzegeld zijn”’ 6. 

‚In zijn Fundamentboek geeft Menno een enigszins uitvoerige beschou- 
ing over de betekenis van de doop. Om zijn denkbeelden dienaangaande 
te verduidelijken, brengt hij een tweetal wondertekenen uit het Oude 
Testament ter sprake: de doortocht door de Schelfzee 7 en de geschiedenis 
van de koperen slang 8. In het eerste geval moest Mozes op Gods bevel 
zijn staf opheffen en zijn hand uitstrekken over de wateren. Toen hij in 


1 Ibid., blz. 390. 

Literatuur over de doperse Schriftbeschouwing: E. Graber, Menno Simons and 

ed Scriptures (North Newton/Ka., 1944); W. Wiswedel, „The Inner and the Outer 
Nord: A. Study in the Anabaptist Doctrine of Scripture’’, The Mennonite Quarterly 

Review XXVI (1952), pp. 171-191; J. C. Wenger, „The Biblicism of the Anabap- 

tists’’, The Recovery of the Anabaptist Vision, pp. 167-179; H. Poettcker, Menno 

Simons’ Hevmeneutical Approach to the Scriptures, Th. D. Princeton Theological 

Seminary (in voorbereiding). 

2 Simons, op. cit, blz. 19. 

3 Ibid, blz. 266. 

4 Tbid., blz. 278. Menno heeft echter niet, hetgeen men dan had mogen verwachten, 

de onderdompeling geleerd en in praktijk gebracht. Men zie J. Horsch, „Did Menno 

Simons practise Baptism by immersion?’’, The Menmnonite Quarterly Review Ì 

(1927), pp. 54-56. 

8 Simons, op. cit, blz. 467. 
$ Ibid., blz. 266. 

BExod, 14 : 15-22, 

8 Num. 21 : 4-9. 
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vol vertrouwen aan dat bevel gehoor gaf, viel de Schelfzee droog en kon 
het volk Israël er ongehinderd doorheen trekken. Wat bewerkte nu die 
wonderbaarlijke redding?, vraagt Menno. En hij antwoordt: Niet de staf 
van Mozes, maar de macht Gods. En zijn geloof in die macht Gods beleed: 
Mozes door met een vast vertrouwen zijn hand uit te strekken over de! 
wateren van de Schelfzee. Zo is het ook met de doop: niet het doopwater. 
bewerkt ons heil, maar de genade Gods in Jezus Christus. Als wij ons in 
Zijn naam laten dopen, belijden wij in Hem te geloven en leggen wij ge- 
tuigenis af van onze liefde jegens Hem *. Op dezelfde wijze gebruikt 
Menno de geschiedenis van de koperen slang: in de woestijn kreeg Mozes, 
van Godswege het bevel een koperen slang op te richten. Wilde Israël 
niet aan de dodelijke beet van de slangen sterven, dan moest het daarop 
de blik richten. Toen maakte Mozes een koperen slang en plaatste die op 
een staak. De Israëlieten, die er naar zagen, bleven in leven. Hun be- 
waring hadden zij echter niet te danken aan de slang. Maar door de kracht 
van het goddelijk woord, door hen in het geloof aanvaard, werden zij 
behouden. Met de doop is het al niet anders: daarin aanvaarden wij in, 
vol vertrouwen de kracht Gods in de vergeving der zonden 2%. De doop is 
dus veraanschouwelijking van het feit, dat de gelovige door God bege-, 
nadigd is en dat hij het evangelie van ganser harte aanneemt. Hij heeft, 
met zijn vroeger leven gebroken en strekt zich nu uit naar het nieuwe 
leven met Christus. De doop heeft als zodanig dan ook geen magische 
kracht. De behoudenis heeft niet de doop als orgaan, maar vindt zijn 
grond in wat God ons door Zijn Zoon geschonken heeft: „Wij zijn door, 
God alleen verzekerd door het enige teken van Zijn goddelijke genade en 
eeuwige vrede, namelijk Christus Jezus”, aldus Menno. „De verzegeling 
in ons geweten is de heilige Geest, maar de doop is een teken, ons door 
Christus tot gehoorzaamheid bevolen” 3. 

De betekenis, die Menno aan de doop toekent, leidt hem ertoe de 
kinderdoop radicaal te verwerpen en heftig te bestrijden. De kinderdoop 
is immers een inzetting van mensen en betekent de verwoesting van de 
doop, zoals Christus hem ingesteld heeft. Bovendien is de kinderdoop een 
ijdele troost en roem voor de onrechtvaardigen *. 

Als Menno in zijn Fundamentboek over de kinderdoop handelt, aad 
bestrijdt hij allereerst de mening, als zou daardoor de erfzonde worden 
afgewassen. Hij verwerpt niet de erfzonde als zodanig: wij zijn allen uit 
een onrein zaad geboren en in de eerste Adam gevallen en tot zondaren, 
geworden. In Jezus Christus, de tweede Adam, zijn wij echter weer op- | 
gericht en gerechtvaardigd. Alleen door Hem roemen wij in Gods gunst, 
en genade en hebben wij vergeving van zonden ontvangen: „Want indien 
de vergeving en afwassing der erfzonde door de doop zou geschieden en 
niet door Christus’ bloed, zou het welriekende offer 5... tevergeefs en 
krachteloos geweest zijn” 6. 6. Het is immers een grote dwaasheid om niet 
Christus, maar de doop te beschouwen als het middel tot afwassing der 


1 Simons, op. cit, blz. 14. 
2 Simons, op. cit, blz. 14. | 
3 Ibid., blz. 14 vlg. 
4 Ibid, blz. 467 vig. | 
5 Heb. 10 : 14. | 
6 Simons, op. cit, blz. 17. 
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zonden. Zou het doopwater de erfzonde afwassen, waartoe diende dan de 
ldood van de Zaligmaker? 1 Ook kan de „doop niet voor de besnijdenis in 
de plaats zijn gekomen. Abraham was in het verbond opgenomen, toen 
(hij nog niet besneden was. Als het verbond afhankelijk zou zijn geweest 
‚van het teken der besnijdenis en niet van Gods verkiezende genade, wat 
/Zou er dan van de meisjes geworden zijn en van de jongetjes, die vóór de 
\achtste dag in hun onbesneden staat stierven? Men probeert de stelling, 
lals zou de doop voor de besnijdenis in de plaats gekomen zijn, weliswaar 
te funderen met een beroep op Col. 2 : 11, maar ziet blijkbaar over het 
‚hoofd;dat het hier gaat om een inwendige besnijdenis: die van het hart. 
Deze besnijdenis, die zonder handen geschiedt, is het werk van Christus 
door het Woord Gods. Met deze besnijdenis worden niet de onmondige 
kinderen besneden, maar de gelovigen 2. Of de apostelen dan niet hele 
huisgezinnen gedoopt hebben? Dat wil Menno niet ontkennen. Maar 
daarmee is toch niet bewezen, dat het hier ook kleine kinderen gelden 
zou? Het is beter zich te houden aan het geschreven Woord dan te 
bouwen op veronderstellingen, die elke grond missen. En waar in de 
(Schrift van de doop van huisgezinnen gesproken wordt ?, leert een meer 
dan. oppervlakkige bestudering van de tekst, dat deze huisgezinnen uit 
‚gelovigen bestonden *. Menno kan ook de inzichten van reformatoren als 
Luther, Bucer en Bullinger niet delen: „Luther schrijft, dat men de 
kinderen op hun eigen geloof moet dopen. Hij voegt er aan toe, dat, als 
de kinderen geen geloof hebben, hun doop dan een lastering van het 
sacrament is. Naar mijn mening is dit een ernstige dwaling van zulk een 
‘hooggeleerde man, door wie de Heer aanvankelijk niet weinig goeds 
verricht heeft’’5. Bucer, één van de hervormers van Straatsburg, kan 
evenmin genade in Menno’s ogen vinden: „Hij beweert. niet, dat de 
kinderen geloven, maar dat zij door de doop aan de gemeente des Heren 
worden toegevoegd en op deze wijze bij Zijn Woord opgevoed kunnen 
worden. Ook geeft hij toe, dat de kinderdoop niet uitdrukkelijk door de 
Heer bevolen is.…’”’&. Bullingers leer van verbond en besnijdenis ver- 
werpt hij als hebbende geen grond in de Schrift 7. Zo worden de ver- 
schillende argumenten van de voorstanders van de kinderdoop aan de 
Schrift getoetst en daarmee in strijd bevonden. En daarin ligt voor 
Menno de bevestiging van zijn stelling, dat de bijbelse doop die der ge- 
lovigen is. 


Menno's gedachten over het avondmaal kunnen als volgt worden 
samengevat: het avondmaal is verkondiging van de dood des Heren, 
die immers zijn vlees en bloed voor ons gegeven heeft. Het is een teken 
van christelijke liefde, eenheid en vrede en betekent gemeenschap met 
‚Christus, Die ons aangenomen heeft en Wie wij deelachtig zijn geworden. 
Het avondmaal is alleen bestemd voor oprechte gelovigen, die in alle 
getrouwheid hun Heer volgen ®. 
Krloid; Dlzab7e 
EUTDid., blzi9: 
Anand mln PAB mOr15 33: 1 Cor. 1 : 16. 
+ Simons, op. cit, blz. 21. 
8 1bid., blz. 15. 
6 Loid, blzts. 
Et Ibid, blz./256. 
8 Jbid., blz. 468 vlg. 
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Een nadere uitwerking van zijn denkbeelden vinden wij in het meer- | 


genoemde Fundamentboek. Menno stelt voorop, dat het in het avondmaal 
bovenal om Christus gaat. Hij beklaagt er zich over, dat men gedurig 


over het hoe en het wat van het avondmaal strijdt. „En dat, waarop het. 


teken wijst en waarom het teken is ingesteld, dat ook het belangrijkst is, 
raken zij niet aan” t. Brood en wijn spreken van en wijzen op Jezus 
Christus, maar zonder dat zij lichaam en bloed des Heren zijn. Daarmee 
is Hij immers ten hemel gevaren en zit Hij nu ter rechterhand Gods. 


Brood en wijn zijn veeleer tekenen ter gedachtenis van Christus’ lijden en_ 
sterven, waardoor Hij ons uit de macht van de duivel en het rijk der hel 
bevrijd heeft om ons over te zetten in het rijk van Zijn genade ®%. Brood 


en wijn bepalen ons bij de liefde van Christus. Hij heeft immers Zijn leven 
voor ons, Zijn vrienden, ingezet. Daarin bewijst Hij Zijn liefde jegens ons. 


Als wij nu het brood eten en de beker drinken, verkondigen en gedenken 


wij de heerlijke vruchten van de liefde Gods in Christus ®. Voorts is het 


avondmaal teken en beeld van christelijke eenheid, liefde en vrede: 


„Gelijk een natuurlijk brood, dat uit veel graankorrels bestaat, in de 


molen gemalen, met water gekneed, door de warmte van het vuur tot 


één brood gebakken wordt — zo wordt ook de gemeente van Christus, 
waartoe vele gelovigen behoren, in de molen van het goddelijk Woord in 
hun harten gebroken, in het water van de heilige Geest en het vuur van 
reine … liefde tot één lichaam gedoopt”’, zegt Menno *. Tenslotte betekent 
het avondmaal gemeenschap met het lichaam en bloed van Christus. 


Menno beroept zich daarbij op wat de apostel Paulus in 1 Cor. 10 : 16 


schrijft: „Is niet de beker der dankzegging, waarover wij de dankzegging 


uitspreken, een gemeenschap met het bloed van Christus? Is niet het 


brood, dat wij breken, een gemeenschap met het lichaam van Christus?” 5. « 


Zo worden die aanzitten, opgeroepen tot zelfonderzoek. Want het avond- 


maal is alleen voor de oprechte kinderen Gods: „Het moet met een ge- 


broken hart, waarachtig berouw, een nederig gemoed, met vrede en 
blijdschap in de heilige Geest gehouden en bediend worden’ &. 


Voor het misoffer en de leer der transsubstantiatie van Rome kan 
Menno geen goed woord vinden. Zijn twijfel aan de lichamelijke tegen- 
woordigheid van Christus na het consacreren van brood en wijn was 


immers een eerste stap geweest op de weg, die hem ten slotte uit de 


schoot der Moederkerk voeren zou 7. „Is het niet een goddeloze dwaling 


en grove blindheid te leren en te geloven, dat een stukje brood en een slok 
wijn veranderd worden in het waarachtige, wezenlijke vlees en bloed van © 
Gods Zoon, waarmee wij van hel, duivel, zonde en dood bevrijd en 


kinderen der genade zouden zijn geworden?” roept hij uit ®. De leer van 
het onbloedig misoffer is een uitvinding van de Antichrist, zegt Menno, 
waarmee hij de gehele wereld in opschudding gebracht heeft:.,,„En de 


l Ibid., blz. 24. 
2 Ibid, blz. 24 vlg. 
Si lbed; plz. 258 
* Ibid., blz. 26. Hetzelfde beeld wordt ook door enkele andere rs leiders 
gebruikt. 
8 Simons, op. cit, blz. 26 vlg. 
$ Ibid., blz. 28. 
g Brandsma, op. cit, pp. 6 f. 
8 Simons, op. cit, blz. 30. 
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barmhartige Vader moet eeuwig geprezen zijn, dat Hij door Zijn vader- 
lijke genade ons, ellendige kinderen, van dit betoverende offer bevrijd 
heeft en ons op het enige en eeuwige offer van Zijn Zoon Jezus Christus 
heeft gewezen!’ *. De ware gelovigen stellen hun vertrouwen alleen op het 
reine offer van Christus’ vlees en bloed. Alleen dat offer is grond der 
verzoening. De ware avondmaalsgangers eten Christus’ vlees en drinken 
Christus’ bloed dan ook niet met mond en buik, maar in het geloof door 
ide Geest? Over de mannen en vrouwen, die ter communie gaan, laat 
hij zich spottend uit: „Die zich naar ’s Heren naam laten noemen, aan- 
bidden, eren en dienen een stuk brood en een mondvol wijn als het 
wezenlijke vlees en bloed van Christus” 3. Het zou echter onjuist zijn, na 
te laten om achter Menno’s scherpe woorden een heilige verontwaardiging 
te zoeken. Want naar zijn overtuiging betekent de leer der transsub- 
stantiatie in laatste instantie de verloochening van het verzoenend lijden 
en sterven van de Heer Jezus Christus 4. 


|_Hiermee kunnen wij ons onderzoek naar Menno Simons’ denkbeelden 
over doop en avondmaal als beëindigd beschouwen. Zijn gedachten 
blinken niet uit door een verrassende oorspronkelijkheid of een boeiende 
betoogtrant. En er schuilt stellig enige waarheid in het oordeel van 
Kühler, als hij zegt, dat Menno's theologie die van een leek is, „niet 
opgebouwd door het wijsgerig denken, maar beredeneerd met het gezond 
verstand’ 5. Wat ons echter bij onze kennisneming van Menno’s opvat- 
tingen opgevallen is en mogelijk getroffen heeft, dat is de wijze, waarop hij 
— wars van elke spitsvondigheid — aan de Schrift heeft pogen recht te 
doen. Zijn beschouwingen over doop en avondmaal tonen ons een blik in 
het gelovig hart van een mens, die gegrepen werd door het Woord Gods, 
die ermee geworsteld heeft en erdoor overwonnen is; wiens voorbeeldige 
trouw en grote ijver de doperse beweging in goede banen geleid hebben en 
voor een ontijdig einde en een roemloze ondergang bewaard. Misschien 
verstaan wij nu, waarom op het eenvoudige den bij zijn ge- 
boortedorp geschreven staat: 


„Witmarsum mag terecht op Menno Simons roemen; 
en Nederland in hem zijn kerkhervormer noemen.” 


Heerenveen J. A. BRANDSMA 


1 Ibid., blz. 30. 

2 Ibid., blz. 31. 

Be Lbid., blz. 31. 

4,M. Simons, Een Fundament des Christelycken Leers (1539), fol. 59 verso, 2. 
5 Kühler, op. cit., blz. 282. 
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Simone Weil (II) 


Het! heeft weinig zin om, zoals Charles Moeller heeft gedaan in zijn. 
Littérature du XXe siècle et christianisme, Simone Weil te rubriceren 
onder de hoofden: Stoa, manichaeïsme, gnosis, katharendom, en om dan 
op te merken dat zij, hoewel haar levenspraktijk voorbeeldig was, in haar 
„systeem”’ is „une des plus terribles Épreuves que je [Moeller] connaisse 
de la nécessité d'une Eglise enseignant avec autorité” (p. 254). Zulk een 
rubricering — op zichzelf niet geheel en al onjuist — is toch onvruchtbaar. 
Het is een gebrek aan solidariteit niet alleen met deze vrouw, die meer dan 
alleen privé-inzichten neerschreef, maar mede vorm gaf aan de nood en 
de verwachting van haar eigen tijd. Dit rubriceren kent ook niet de op- 
dracht, om te trachten achter de woorden te luisteren naar een bevinding, 
die een theologie, welke op de hoogte wil zijn van haar tijd, verstaan 
moet. Wie zo rechtlijnig een scheiding der geesten meent te kunnen vol- 
trekken, als Moeller, en met hem anderen, doen, kan voorbijgaan aan de 
mogelijkheid, dat zulk een eenzame, zo’n outsider als Simone Weil, een 
beweging van het denken voltrekt, die appellerend kan zijn. Ten slotte: 
de gewraakte rubricering miskent, dat de Geest waait waarheen Hij wil, | 
niet alleen vragen wekt, die ook de onze behoren te zijn, maar ook een 
inzicht en uitzicht kan schenken, dat ons ter verwerking wordt voorgelegd. 

Hoewel gebrekkig en kort, en alleen pogend Simone Weil op verzoek | 
van de redactie wat meer in het gezichtsveld der lezers te brengen, wil ik | 
trachten enig reliëf aan te brengen in de opmerking, dat Simone Weil 
zowel tendenzen van eigen, d.i. onze tijd gestalte geeft, alsook, temidden 
van haar bizarre ideeën, een spoor wijst, waarlangs de christen van 
de „Neuzeit”, om met Guardini te spreken, de toekomst tegemoettreedt. 

Ik geloof, dat wij Simone Weil recht doen en ons openen voor belering 
van haar zijde, wanneer wij haar bezien als één, die een sterke reductie 
toepast op — kortweg gezegd — christendom en kerk. Een reductie, die 
krachtens haar vertrekpunten tegelijkertijd positief en negatief gewaar- 
deerd moet worden. Deze reductie doet zich in sterke mate voor als een 
ideologiekritiek. Vragen wij naar de motieven, die tot dit reductieproces 
leiden, dan vinden wij een mixtum compositwm van mystiek, een in- 
tellectuele scepsis, een zeer bepaalde „„christologie’’, een denken, dat zich 
doorlopend met Marx, met name de jonge Marx, bezig heeft gehouden, 
en een bevinding, die het beste kan worden getypeerd met Simone's 
begrip „en attente”, een stoïsch geïnterpreteerd èv Órogovj), een uithouden 
en staande blijven in het open veld. Nu kan het van enige betekenis zijn, 
zich nader op de aard van deze reductie en haar samenstel van motieven 
te oriënteren. ì | 

In al haar geschriften blijkt, dat Simone is gestempeld door mystieke 
ervaringen. Zoals alle mystiek überhaupt, worden ook deze mystieke 
ervaringen verklaard” door termen en begrippen, die stammen uit een_ 
bestand van individueel „meegebracht weten, uit traditioneel ge- 
dachtengoed en uit metafysisch-individuele vooronderstellingen. De, 


Lin Vor Theologica 29 (1958-59), blz. 76-88; waarnaar ik ook voor de biblio- | 
grafie verwijs. 
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mystiek in onze cultuurkring ontleent deze verklarende terminologie 
veelal aan de christelijke geloofstaal. Echter: een streng fenomenologische 
beschouwing van de mystiek laat mi. zien, dat men door de „„verklaring’’ 

heenziende, stuit op een oerfenomeen, een niet nader analyseerbaar ge- 
\ geven, hieruit bestaande dat de mens getroffen wordt door een presentie, 
die, a.h.w. dimensieloos, de tegenwoordigheid ener Werkelijkheid an sich 
lis. Zij is niet een ideële werkelijkheid, doch heeft het karakter van een 
gebeuren, een in de tijd rakend geschieden, vorm- en beeldloos. Wat 
de mystieke ervaring stempelt, is dit concrete ontmoeten van wat, 
negatief gesproken, „niet-wereld” is. Bewustzijns- psychologisch wekt 
deze presentia nuda datgene, wat Eckhardt „Entwerdung”’, en Simone 
‚Weil „déeréation’’ noemde: een leegte, een opgeven van de wil, een rust- 
‘toestand, die puur open-zijn is voor wat ontvangen en gewerkt kan 
worden uit deze andere werkelijkheid. Welnu, horen wij Simone Weil 
over het stilleggen van de wil, de leegte, dan stamt dit spreken ten dele (!) 
uit deze mystieke ervaringswereld. Licht ik deze mystiek, waarop verder 
niet kan worden ingegaan, even uit het geheel van Simone's denken en 
leven, dan kom ik tot twee betekenissen. 

De mystieke ervaring van Simone Weil heeft a.h.w. een denken opge- 
| roepen, dat zelf mystisch wordt. Wie haar dialectiek volgt, bespeurt dit 
op bijna iedere bladzijde. De betekenis daarvan ligt hierin, dat de mystieke 
„ervaring der presentva nuda en der ‚„décréation”’ het denken van katharsis 
Eet katharsis voert, de immanente natuurlijke gebondenheden van het 
‚denken doorbreken laat, steeds gestrenger verabsoluteerde eindigheden 
doorzien laat, een slechte verstandsmetafysica opruimt en het denken 
voert tot op dat punt, waar het „stil houdt, zwijgt en (de metafoor is van 
Simone zelf) de handen uitstrekt”. Wanneer Tillich in zijn boekje 
„Biblical Religion and the Search for Ultimate Reality zoekt naar een weg 
„to unite the opposite ways of ontology and biblical religion” (p. 56) 
en dan een uitweg vindt in de constatering, dat de ontologische vraag der 
filosofie als een „religious conversion” (p. 65) mag worden gezien, dan 
kan, Tillich’s vooronderstellingen daargelaten, gesproken worden van een 
door de mystiek gereinigd denken, dat als een zekere analogie des geloofs 
mag worden beschreven. Vandaar, dat Simone Weil's dialectiek, waarin 
het denken tot „overgave” geraakt, door haar als vanzelf in termen wordt 
beschreven, die, in ander verband, door haar bedoeld worden als die, 
welke de geloofsrelatie met God in Christus aangeven. Ik acht het voor 

de theologie van belang, deze analogie in het mystiek gemotiveerde 
denken te doordenken en te verwerken, omdat intellectueel en existentiëel 
geen gescheiden grootheden zijn. 
__ Het belang van deze analogie is duidelijk, wanneer Simone's dialectiek 
vergeleken zou worden met die van Hegel. Ook Hegel spreekt ervan, dat 
„alles Vernünftige somit zugleich als mystisch ist zu bezeichnen”* 
Immers, voor Hegel is het Begrip meer dan een abstractie van het 
verstand: het nadert een geloofsverzekerdheid, waarin kennen en genade 
niet geheel zijn gescheiden. Logik’, zo meen ik, staat bij hem tegenover 
het natuurlijke, zichzelf verheerlijkende verstand. Hij spreekt van een 
„wiedererborene Erkenntnis” ?, waarin de natuurlijke gebondenheden 


Be W.F. RE Werke VIII, ed. Glockner, 1927, S. 198. 
2 ib, S. 92-97 


153 


worden doorbroken. Echter, terwijl bij Simone de mystiek het denken 
tot zwijgen en wachten voert, tot ontvangen van wat generzijds is, 
wordt de mystiek bij Hegel als wachter voor het smeffabile terzijde 
geschoven. Want al is het „vernünftige’” mystiek, daarmede bedoelt.f 
hij niet, „dass dasselbe überhaupt als dem Denken unzugänglich |} 
und unbegreiflich zu betrachten sei”. Het is juist deze „Übergriff”’ | 
van het denken, die de concreetheid van het mystieke geschieden} 
aan deze concrete mens miskent, en daarmede de genoemde analogie ff 
des geloofs doet verdwijnen. Het is mede daarom, dat de door de 
mystiek gewekte katharsis van het denken mij van betekenis lijkt 
voor een theologie, die de communicatie met de filosofie van belang. 
acht. 

Ten tweede betekent de mystieke ervaring, zoals wij die bij Simone 
Weil vinden, dat de door haar gewerkte leegte, de openheid, het zwijgen, 
de mogelijkheid is, waarin het horen van God in Zijn openbaring werkelijk- 
heid wordt. Mogelijkheid! Wanneer de verklaring’ zich voorbarig op de 
mystieke ervaring werpt, kán een metafysisch mysticisme de leiding 
nemen. Simone is daar zelf niet geheel aan ontkomen; een duidelijk, 
voorbeeld daarvan is de typerende lichtsymboliek, bij haar en andere, 
mystici, welke, in wezen bedoeld als verwijzing naar het afgrondelijke, 
beeldloze van de presentia nuda (zo bijv. bij hesychasten als Symeon), 
tot een woekering wordt: het licht wordt alomtegenwoordigheid, een-| 
vormigheid, enz. Maar de mogelijkheid is er, en wordt bij Simone werkelijk- 
heid, dat de mystiek, als in een ontologische’ sprong van de presentia, 
nuda naar de levende God, wordt, niet tot een opgaan van de mens in, 
God, maar tot het verkeer van God met de mens. 

Voorts — en hier is de leer Gods in het geding — onderneemt Simone 
vanuit haar mystiek een enorme reductie ten aanzien van de kennis Gods. 
Er zijn nog andere drijfveren hiervoor, maar de mystiek is er één van. 
De concentratie op de factische presentie’, waardoor alles tot zwijgen 
wordt gebracht, en welke volkomen sufficiënt is voor de totale existentie, 
leidt tot een kritiek op al datgene, wat Simone „compensaties’’ noemt: 
een uitwijken voor de gestrenge unieke geldigheid der presentie, een 
illegitiem uitwijken uit de mystieke vrede. Hier wordt mystiek ideologie- 
kritiek. Wij hoorden reeds: haar wapenen richt zij tegen de voorzienig- 
heidsleer, tegen de Almacht Gods, tegen traditionele hiernamaals- 
opvattingen, tegen de geschiedenis, tegen de eschatologie, tegen de troost, | 
tegen, wat zij noemt ‚de nationale God (—= afgod) van Israël’, enz. Zo 
komt zij te spreken over haar bondgenootschap met een „zuiverend 
atheïsme"’, inzoverre dit ontmaskert, wat niet „expressie van de werke- 
lijke ervaring van God’ is. Wij op onze beurt zijn niet geneigd Simone's 
mystieke reductie tot bondgenoot te verklaren. En toch: zou hier niet 
ook een gerechtvaardigd verzet tegen sociomorf en ideologisch denken in 
kerk en christendom aanwezig kunnen zijn? Gerechtvaardigd hierom, 
wijl hier hardnekkig de begeerte, de wens, de securitas van de existentie 
in Godsleer en Godspraxis uit hun verborgen schuilhoek worden gejaagd. 
Non tali auxilio? Kan deze mystieke reductie niet een opus alienum 
zijn, waarmee God ons opschrikt uit onze voorbarige antwoorden en 
illusionaire theologismen? Het was prof. H. T. de Graaf, die de mystiek 
eens kenmerkte als crisisverschijnsel, als katharsis en aanwijzing van dat- 
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gene, wat het verdwijnen nabij is *. Ik meen, dat het ook geldt van Simone's 
mystieke reductie ?. 

‚Nu krijgt deze rebellie tegen het compensatorisch karakter van religie 
en in Simone's oog traditioneel geloof, een stootkracht vanuit een geheel 
jandere richting. Simone is door Marx heengegaan. Naast alle kritiek op 
‚Marx — het verbaast mij altijd, dat haar Marxstudies in de huidige litera- 
tuur van theologische zijde over Marx niet genoemd en verwerkt worden — 
is zij door diens ideologiekritiek gestempeld. Ja, hier vindt het pathos 
van de jong Jood Marx een antwoord in de revolutionaire geest van de 
jongesJodin Simone Weil. Voor haar betekent ideologisch denken zowel 
een scheiding tussen mensen — omdat de ideologie reflex en echo is van 
bepaalde maatschappelijke processen van bepaalde mensen — als ook een 
door wens en begeerte subjectief denken. Ik geloof dat wij hier de wortel 
vinden van de merkwaardige koelheid van haar denken, dat objectief, 
len dat wil voor haar zeggen: zonder aanzien van persoon, groep, volk, enz, 
wil zijn. Hier lag de bodem bereid voor die mystieke taal, waarin zij later 
spreekt over Gods indifferentie, d.i. voor haar: Zijn op allen gelijkelijk 
gerichte wil. Zo worden haar mystieke ervaringen het antwoord op de 
vraag, wát nu alle ideologieën te boven gaat. Vanuit Marx zag zij de 
dogmatische bovenbouw van het christendom als ideologie, omdat „de 
waarheid wordt vermengd met de macht”’, d.i. omdat de geloofswaarheid 
wordt gecorreleerd met wereldbeschouwing en zelfrechtvaardiging. 
Daarom is voor haar een ideologie het tegendeel der „gerechtigheid”’, 
\omdat gerechtigheid inhoudt, dat het ik van de mens bevrijd is van zijn 
valse perspectief. De „macht”’ is daarom een Godvliedende kracht, welke 
alleen door genade” kan worden overwonnen. Vanuit Marx zoekt Simone 
Weil naar datgene, wat zelf niet weer een ideologie fundeert, en commu- 
\nicatie met mensen achter en in hun ideologieën werkelijkheid maakt. 
\Wie het boek van C. West Communism and the theologians (1957) 
leest, begrijpt, dat Simone plaatsvervangend met theorie en praxis van 
idéze vraag heeft geworsteld. Haar houding tegenover de kerk moet ook 
lin dit licht gezien worden. Niet het kathaarse element in haar denken, 
\of haar totale eenzaamheid verklaren haar ambivalente houding t.a.v. 
ide kerk, maar veeleer haar diepe overtuiging, dat eerst vrijheid van 
ideologie dienst aan de medemens en reële broederschap stichten kan. 
(Het heeft geen zin, punt voor punt aanklacht en verwijt te gaan be- 
spreken, en aan te gaan wijzen, waar Simone „„doorslaat”’. Ook van ge- 
\ringe waarde is het, op te merken, dat de ideologie in de door Simone 
Weil gebruikte zin, haar relatieve plaats, als indicatie van situatie- 
‚gebondenheid, zal behouden: de mystiek bewerkstelligt een vlucht uit de 
wereld, die de verwevenheid van de mens met zo verschillende zijns- 
factoren van sociale aard wel ziet, maar dan overspringt’. Van belang 
lis alleen, dat hier in Simone's verblijven op de drempel der kerk, in haar 


LH. T. de Graaf, Levensrichting, Arnhem 1925, blz. 3-17. 

2 Wanneer prof. Karl Barth op een indringende wijze de verbinding legt tussen 
‚mystiek en atheïsme, beiden ziet als reducties van de religie, waaruit zij leven, en 
|dan de mystiek noemt „die religiose Wirklichkeit des gestalt- und werklosen Innen- 
\Täumes (KD W2AS. 348 ff), zouden mi. twee correcties nodig zijn: a) de „Innen- 
raum” is ber open-zijn voor het ontvangen wat van generzijds komt; b) de mystiek 
\heeft ook een reinigende functie binnen het empirische christendom, evenzeer als 
religie verstaan. 
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staan „op de grens tussen al wat christendom en wat het niet is”, opl 
exemplarische wijze wordt getoond, hoezeer een ontlediging der kerk 
geboden is, wil zij werkelijk vrij zijn tot dienst en gemeenschap. | 

Dat leidt mij tot een derde motief bij Simone Weil, te weten dat, wat zijf 
haar ontmoeting met Christus heeft genoemd. Zoals gezegd, het waren hier! 
de machteloosheid van Gods komen, het Kruis als het teken van Gods 
participatie aan de „condition humaine’, en de gehoorzaamheid vanf 
Christus ten dode toe, die voor Simone Weil de inhoud van het evangeliel 
betekenden. „Een christen”, zegt zij, „is een slaaf, die aan Christus toebe-/ 
hoort. Niets doet hij om en voor zichzelf, doch door en om de Meester, diel 
zelfzich ontledigde in de gestalte van een slaaf’. Een christen i is „vrijge-| 
maakt door de pure presentie der liefde, die machteloos is”. „Wij weten) 
niets van Gods wezen, maar wel wat Hij aan ons doet’. De kerk weet 
teveel: de diepte van het lijden en van het ongeluk, de kruisstructuur der} 
werkelijkheid ontvangen geen antwoord, dan alleen de presentie Gods,/ 
welke van „oneindig meer waarde is dan het antwoord”. De christen | 
wordt met Christus genageld aan het kruis der werkelijkheid, in een ge- 
kwalificeerd zwijgen, dat alles draagt en aanvaardt, omdat het „de 
glimlach Gods door de stof heen bespeurt’. 

Nu is het duidelijk, dat de mystieke „décréation” en de ervaring, 
der presentia nuda hier op een merkwaardige wijze meespelen in deze 
„christologie’’. Het is alsof de mystieke bodem geplooid wordt en gevormd} 
door de genade en liefde Gods in Christus, zoals Simone deze verstaat. 
Spanningen en contrasten, en innerlijke tegenspraak worden echter| 
zichtbaar als blijkt, dat Simone Weil, in tegenstelling tot haar „„Ansatz’’,| 
hier en daar toegeeft aan een metafysisch-speculatieve woekering. Dan | 
heet het, dat in Christus God „het Goede is’, goed, „„zoals-een smaragd 
groen is”. „Het absolute”, dat zich overal gelijkmatig manifesteert, is dan) 
het Licht, dat in alle religies prismatig wordt gebroken, een Licht, dat 
vanuit de mystieke belevingssfeer, als expressie van het afgrondelijke der | 
presentia nuda, in de speculatie wordt tot een abstract-ident zijn. | 
Dit abstracte zijn heet dan „machteloos’’, omdat het vraagt om en af- 
hankelijk is van een „zien’’ van de menselijke kant. Het wordt het Licht | 
geheten, dat in deze wereld der duisternis en onwetendheid schijnt, opdat | 
hier en daar een mens zijn oorsprong en bestemming wete: bevrijd tel 
worden uit de aardse existentie. Plato's grottenscène wordt dan door 
Simone geëxegetiseerd als model voor deze „lichtmetafysica’’?. Dat wij. 
hier met een vorm van gnosis te doen hebben, is duidelijk, al heeft deze 
gnosis bij Simone Weil een sterk fragmentarisch en incidenteel karakter, | 
Het is echter geboden, deze gnostiserende extrapolaties af te scheiden. 
van de beslissende overmacht, die de zin van Christus in haar leven heeft |} 
gehad. Ook hier wordt door Simone op het bijbels getuigenis een grote 
reductie toegepast. De schepping, weliswaar voor het oog des geloofs, 
oplichtend in haar schoonheid en daarin verwijzend naar God, is toch 
samengevoegd. met het komen van de gekruisigde, onthuld als de harde, | 
| 


E Intuitions eens: p. 167-168; Cahiers II, p. 13-14. 
2 „Er is slechts één bron van het licht… de mystiek moet de sleutel leveren voor 
alle kennis en alle waarden’ (La connaissance surnaturelle, p. 43, p. 204). | 
3 Terecht merkt R. Mcl. Wilson op, dat gnosis een atmosfeer is, een allesomvattende 
beleving, The gnostic problem, 1958. 
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Ibittere wereld der alles verpletterende nécessité en pesanteur. Alleen één 
straal van licht valt erin, in het nunc aeternwm, waar de stille, weerloze 
{presentie Gods in Christus, telkens opnieuw (!) een verzekerdheid schenkt, 
waardoor de mens staande kan blijven. Geen evolutie en progressie, geen 
Igeschiedenis, die heenstuwt naar haar voleinding. Dat Hij die de dienst- 
kochi aannam, ook de goedheid en veelzijdige rijkdom van het 
leven heeft onthuld; dat de liefde Gods niet zonder de hoop, dat het kruis 
wel het midden, doch niet de volle omvang van het evangelie is, dat en veel 
meer doet ons deze reductie afwijzen, zonder echter te vergeten, dat 
Simone Weil ons in de strakheid van deze haar reductie toont, dat de 
wijze, waarop kerk en theologie de rijkdom van het evangelie gestalte 
igeven, niet „einleuchtend”’ is, zelf in de smeltkroes zal moeten gaan, veel 
zal moeten terugnemen tot dat gekwalificeerde zwijgen, waarover Simone 
sprak. Haar strakke dualisme: geloof - wereld, wetenschap, volheid van 
\het dagelijkse leven, enz. is niet acceptabel, haar reductie op de gehoor- 
zaamheid, de strakke belijdenis van de Ene in zijn geheimenis en majestas, 
ide persistentie op de Zoon, in wie Gods machteloze zichzelf schenkende 
Liefde als presentie gestalte nam en neemt, is een appèl, een onthulling 
ivan de ‚laatste weerstandslinie’ van het geloof, waarover U. Neuen- 
\schwander schrijft in zijn boek Glaube (1957). Als Guardini de christen 
van de ‚„Neuzeit”’ tekent, dan heet het : de gehoorzaamheid zal „geseculari- 
seerde christelijkheden beschouwen als sentimentaliteiten”’, de „eenzaam- 
heid van het geloof zal verschrikkelijk zijn”, „des te kostbaarder zal de 
liefde zijn, wanneer zij van eenzame naar eenzame reikt’, want „ons be- 
staan geraakt in de nabijheid der absolute beslissing en haar conse- 
quenties’t, Simone schrijft: „De gehoorzaamheid is de enige drijfveer”, 
en: „Wij moeten volstrekte gehoorzaamheid worden, omdat wij God 
niet zijn. Als mens was Christus immers niet anders dan gehoorzaamheid’ e, 
Ik vraag: wordt hier niet door een outsider” een configuratiecentrum 
aangewezen, van waaruit het leven met God in Christus nieuw gehoord, 
vertolkt en geduldig, in hoor en wederhoor, ingebracht kan worden in de 
volheid van ons leven op aarde? Zouden wij misschien niet meer moeten 
opofferen, niet om de docta ignorantia tot supreme wijsheid te verklaren, 
maar om niet voorbarig en ongeschokt te extrapoleren buiten dat, „wat 
God ons doet” (Simone Weil)? Het wil mij niet uit het hoofd, dat er weinig 
is in te brengen tegen een existentiëel vertrekpunt, dat gekenmerkt 
wordt door de achterdocht tegen de macht, ook de macht van theologieën, 
van dogmatische bovenbouw, omdat het gegrepen is door het ongehoorde, 
vrijmakende van Gods weerloze liefde. Het wil mij niet uit het hoofd, dat 
het gevaar voor kerk en theologie eerder ligt bij hen, die, om met Niebuhr 
te spreken, proleptisch de verlossing hanteren, dan bij hen, die liever van 
Gods deelname aan het lijden spreken, dan van Zijn almacht; liever van 
het kruis, dat de existentiële onverlostheid, voor en na, predikt tegen de 
achtergrond ener vrede met God, die niet van deze wereld is, dan van 
Gods voorzienigheid; die liever gewagen van de „moed om te zijn” (Tillich), 
nu, dan dat zij de geschiedenis op het Procrustusbed der openbaring 
dwingen, en haar, welk schema dan ook, opleggen. Zolang wij in onze 


LR. Guardini, De gestalte der toekomst, Utrecht Brussel 1951, blz. 72-74, 
2 Cahiers II, p. 13, 380. 
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extrapolaties niet geloofwaardig zijn, betekent de gestrenge reductie van 
Simone een heilzame aanstoot. 

Ik wees reeds op de bevinding, die mede achter Simone’s reductie velen 
is. Deze bevinding is niet normatief — hoe zou zij ook — maar wel factisch eeri 
belangrijk aspect van ons aller lot, een situatie die ons allen in vlees en bloed 
zit. De bevinding, in een wereld te leven, waarin elke utopie is doorzien} 
waarin moemakende tegenspraak en verwarring heersen, waarin het heden} 
het volle gewicht van beslissing en spel verkrijgt, en waarin de dramatiek vant 
leven als een geschiedenis, die door zondeval en verzoening heen voortgaat 
tot voleinding, verdwenen is; waarin het historisme heeft geleid tot zin- 
geving van het zinloze of, op zijn best, morele eerlijkheid als laatste maat- 
staf; waarin besef van contingentie en individualisering de verbanden 
heeft doen verdwijnen. Enfin, u kent deze wereld. Het is deze bevinding, die 
een „houding in de tijd” (Dubois) vraagt, een voorlopige of definitieve: 
positiekeuze. Simone komt tot de akte van het uithouden, het staan 
onder de open hemel, gepaard met scepsis en achterdocht tegen alles wat 
zich als „Gehäuse” aandient. Een affiniteit met de innerlijke wapenrusting. 
in barbaarse tijden van weleer, de Stoa, brengt haar ertoe, dit staande, 
blijven amor fati te noemen. Maar de toon wijzigt zich, de blik wordt, 
anders, het gebaar. wijst in andere richting. Het wordt bij Simone het) 
wachten van de slaaf, „en attente’, op zijn terugkerende Heer. De 
amor fati is: gehoorzaamheid en vertrouwen in de geheimnisvolle God, | 
wiens aangezicht oplicht in Christus, en die onze aandacht, openheid en, 
beschikbaarheid opeist voor de mens, die Hij op onze weg stelt. Amor fati, 
wordt: zich wegschenken aan God en aan Zijn wereld, zonder compen- 
saties. Doch in het nu; de blik glijdt niet over het verleden (dan alleen, 
om er dezelfde houding in terug te vinden), noch richt hij zich naar de 
toekomst. Alleen gehoorzaamheid wordt gevraagd, aanvaarding der, 
werkelijkheid *. „Als Twan Karamazow zeggen: niets kan één enkele traan 
van een kind goedmaken. En toch.alle tranen aanvaarden en de ontelbare 
verschrikkingen, die nog erger dan tranen zijn. Deze dingen aanvaarden, 
niet voor zover zij het lijden zouden kunnen goedmaken, maar op 
zichzelf. Aanvaarden dat zij er zijn, eenvoudig, omdat ze er zijn. Niet 
de gebeurtenissen aanvaarden omdat het de wil Gods is. Omgekeerd: 
een gebeurtenis aanvaarden omdat hij er is en in dit aanvaarden God er 
doorheen liefhebben”. „Er is identiteit. God wil dit en: dit is. Aan 
deze identiteit beantwoordt in ons die tussen liefde en geloof” 2 

Zo gaan op een merkwaardige wijze in Simone Weil mystiek e en evan-_ | 
gelie, scepsis, Marxstudie en bevinding in elkaar over; zo, dat een kader | 
zichtbaar wordt, dat al dit heterogene op een authentieke wijze verbindt. 
Dit kader is: reductie en nog eens reductie. Ik geloof, dat zij daarin een | 
opgeheven teken is. Kennen wij de „outsider’’? Peilen wij het „„anliegen'’ 
van de mens, die wij tot Christus willen brengen? Wat weten wij eigenlijk? 
Waaruit leven wij in laatste instantie? Wat moet geofferd voor komende 
tijden? Waar zeggen wij, in onze theologische reactie, duidelijk „neen? | 
Ik geloof, dat wij aan deze vragen nog wel voorlopig te tillen 
hebben; en dat hier opdoemt, wat ik eerder even noemde, en wat door 
dt Js M. de Jong in zijn onlangs (maart 1959) afgedrukte lezing zo na- 


1 Attente de Dieu, p. 135. 
2 Cahiers IT, p. 227, 248. 
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rukkelijk werd geformuleerd: de school der kerk *. De ruimte, waarin wij 
met anderen tesamen het evangelie benaderen, en niet allereerst met het 
vangelie de anderen. De ruimte, waarin de feiten en structuren hun eigen 
ocerende en stichtende taal spreken, waar woord en wederwoord is, waarin 
ij wellicht tesamen wat uit de mist der vaagheden geraken, en ook de 
(betrekkelijke) mondigheid, de eigen situatie, ook de bevinding, mag en 
moet worden meegebracht. Want, zo luidt één der sterkste programma- 
punten van.Tillich, „the situation cannot be excluded’. Daarin hebben 
wij ook de reductie ernstig te nemen, al wijzen wij haar uiteindelijk af. 

‚ Ten'slotte: er was de metafysische woekering bij Simone Weil, door een 
sndanks alles niet te tomen intellectualistische zuiging in haar denken. 
ou er, zo vraag ik, niet een aantrekkingskracht over en weer bestaan 
tussen het „Hoor Israël, de Heer Uw God is een enig God’, en een 
ystiek angehaucht redebeleid, dat een emotionele hartstocht verraadt 
voor een zuiver-houden van het sneffabile ‚het absolute’? Ik zie nl. in 
de geschiedenis, hoe dit Sema’ yisrä'ël’ om kan slaan in de beklemtoning 
ener absoluutheid, die, leeg-abstrakt opzichzelf, de aandrift van het rede- 
beleid vertoont om tot „zuivering” te geraken. Zo heeft de joodse afkeer 
van het uitspreken van het tetragrammaton een bodem bereid, waarop 
in het hellenisme de speculatie van de „hoogste God” vrucht zette. Er 
is hier kennelijk in de joodse geest een omslag mogelijk, die de hartstocht 
voor de Enige God in de drang der abstractie blijft vasthouden, nu als 
‘hartstocht voor het Ene, het Absolute. Een voorbeeld onder vele is dit 
citaat uit Der entlarvte Mensch van Constantin Brunner: „Dies ist der 
Sinn des Höre Israel: Gott kann nicht hören — Israel soll hören und vom 
Götzengreuel lassen! .… Moses, Christus und Spinoza sind die grossen 
Männer der Wahrheit, die alle Drei von der Einen grossen Wahrheit des 
Geistes künden. Alle Drei. Spinoza nicht anders wie Christus, Christus 
nicht anders wie Moses; dessen Gott spricht: Ich bin, was ich bin (d.i. das 
zeitlose Sein, das wahrhaft seiende) und niemals sprechen konnte: Es 
werde!, und von welchem Moses das immer noch gleich erschütternd ge- 
waltige Wort zu uns klingt: Höre Israel, das Seiende ist unser Gott, das 
Seiende ist Eines”’ (S. 7). Als in Simone Weil, dochter van agnostische 
joodse ouders, het pathos voor het Absolute — met al zijn koelheid, 
abstractie, geest- en levendodende eenvormigheid — werkzaam is, dan 
verloochent zich haar dochter-zijn van Israël niet: noch in haar honger 
naar gerechtigheid, noch in haar volhardend waken voor de transcen- 
dentie van die werkelijkheid, die zij abstraherend het Absolute, gelovig 
deemoedig ‚de Vader in het verborgene’ noemde. Zij heeft Israël 
verworpen, uit onkunde en wanbegrip; doch in haar was een erfenis, die 
mij opmerkzaam maakte op die merkwaardige doorwerking, die het 
‚„Hoor Israël’ heeft in het gebied van het denken. In die zin is Simone 
Weil een boeiend voorbeeld, zowel van het beslag, dat de transcendentie 
Gods op de geesten heeft, alsook van de vijandige broederschap, die er is 
tussen het belijden van de God, wiens concrete presentie, wiens daden de 
geschiedenis bewegen en de koele abstractie tot op het Ene, dat in zijn 
algemeenheid de Rede ten diepste te bevredigen schijnt. 


‚Groningen R. HENSEN 
1 Vor Theologica 29 (1958-59), blz. 87; 112 vlg. 
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Boekbesprekingen 


H. RENCKENS S.J., Israëls visie op het verleden. Over Genesis 1-3. Uit- 
geverij Lannoo, Tiel/Den Haag, 1957. 245 blz., gebonden f 8.50, ingenaaid 
f 6.50. 


De titel zegt al, hoe de schrijver Gen. 1-3 wil uitleggen: e mente auctoris. Hij | 
neemt daartoe zijn uitgangspunt in de koningstijd, waarin deze stof waarschijnlijk # 
is opgetekend, en vraagt zich af welke de functie en welke de betrouwbaarheid is 
van de toen voorhanden overleveringen. Als rooms-katholiek doet hij daarnaast | 
grote moeite om aan te tonen, dat deze werkwijze overeenstemt met de kerkelijke, 
leer over de inspiratie van de Heilige Schrift, en dat de resultaten van deze exegese 
de r.k. leerstukken niet tegenspreken. Deze passages leiden de aandacht van het 
verhaal zelf af, zijn enigszins wijdlopig en soms ook niet vrij van een zekere ambi 
valentie. ‘Onze opvatting over de H. Schrift’, zegt de schrijver, ‘moet het resultaat, 
zijn van de theorie die zegt wat ze a priori moet zijn (bijv. op grond van het dog- 
matische gegeven, dat ze Gods woord is) en van de praktijk, die zegt wat ze in feite 
blijkt te zijn’. Hij concludeert: 'De bijbelse geschiedschrijving is een geschied 
schrijving met een constante van goddelijke onderwijzing, die zich aftekent in een, 
zeer gevarieerde, over het geheel genomen in dalende lijn verlopende reeks van, 
menselijke faktoren’ (resp. blz. 16 en 30). | 

De exegese e mente auctovis blijft echter overal het uitgangspunt en geeft het boek 
een grote eerlijkheid (men leze bijv. de uiteenzettingen over de aard van de oer-| 
zonde en over het ’proto-evangelie’, Gen. 3 : 15). Het weet ons op een verrassende | 
wijze in het verhaal te betrekken. Bovendien is het helder; terwijl het in woordkeus | 
gericht is op een niet-theologische lezerskring, benadert het de gegevens toch zeer, 
nauwkeurig. Daarom kan ik dit boek onder ieders ogen wensen. 


Amsterdam A. TJ. Wall 
| 


J. D. W. KRITZINGER, Q?hal Jahwe, wat dit is en wie daaraan mag behoort. | 
J. H. Kok N.V. Kampen 1957. 166 blz., ingenaaid f 6,90. 


Het kerkbegrip staat in de huidige theologische discussie centraal en daarom 
verdient een studie betreffende de oud-testamentische achtergrond hiervan de 
aandacht. In dit proefschrift van de Vrije Universiteit van Amsterdam besteedt. 
de auteur de volle aandacht aan de semasiologische ontwikkeling van de term | 
Qehal Jahwe. Hij komt tot de conclusie dat Qehal een cultisch-technische term is | 
in Num. 15, 15; 16, 3: 20, 45:23, 229: /T. Chron.-29, 1, AOsen Z20EANen RUS EER 
1,10; Joel 2, 16 en Mich. 2, 5. Daarnaast vinden wij deze term ook gebruikt voor. 
de vergadering van de burgers; zo echter alleen bij de schrijvers van na de balling- | 
schap: Ezechiel, Esdras en Nehemias. 

Vervolgens gaat de auteur de voorwaarden na die de Bijbel stelt, om tot deze 
cultische gemeenschap te behoren. Hij verdeelt deze in uiterlijke en innerlijke voor-_ 
waarden, maar blijft zich in zijn behandeling bewust van het artificiële karakter 
van dit onderscheid: noch het een, noch het ander volstond. | 

Duidelijk en goed gefundeerd brengt de auteur zijn conclusies naar voren. Aan | 
gegevens betreffende de filologie is er hier een rijke schat. Het theologisch aspect | 
en de ontwikkeling binnen het Oude Testament kon misschien in een voller licht | 
geplaatst zijn. 


Drachten PH. M. MUSKENS | 


ï 


H. VAN VLIET, No single testimony (Studia Theologica Rheno-Traiectina, il 
ie iv). Kemink & Zoon N.V. Utrecht 1958. ix + 162 blz., ingenaaid 

De opmerkelijke rol, die de bepaling van Deut. 19 : 15 par. (een twistpunt komt « 
pas voor officiële juridische behandeling in aanmerking wanneer meer dan één * 
getuige optreedt) in het N.T. speelt, heeft de aandacht van dr. Van Vliet getrokken | 
en bracht hem tot een interessante studie over de achtergronden van dit verschijn- 
sel. De ontwikkelde hoofdgedachte is als volgt: De genoemde wet was noch in de © 
Romeinse, noch in de Grieks-hellenistische, noch in de joods-hellenistische recht- 
spraak van de nieuwtestamentische tijd van kracht, evenmin als in de jurisdictie 
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an het oude Nabije Oosten. Dat dit wel het geval is geweest in het Palestijnse 
udaïsme vormt geen voldoende verklaring voor de opname ervan in het toch vnl. 
oor niet-joden bestemde N.T. De werkelijke reden is, dat deze schijnbaar religieus 
Geha bepaling van Deut. 19 : 15 in wezen draagster is van het specifiek 
udtestamentische begrip ‘gerechtigheid’, waarin niet een eenzijdig justitia- 
fanatisme of een primitieve procesvoeringshobby domineert, maar waarin de ere- 
plaats gelaten wordt aan ’naastenliefde’, teneinde de in het Verbond betrokken 
me gaaf te houden. Daarom gaat men bij een vergrijp dat de gemeenschap 
schaadt eerst na afgewezen hulp en in de wind geslagen waarschuwingen naar de 
rechter en laat ook dan nog zijn niet-egocentrische beweegredenen tot uiting komen 
door een of meer medegetuigen mee te nemen. 
‚ De sèhrijver beseft zelf, dat het onderwerp eigenlijk een enorme, bij hem niet 
aanwezige, juridische, filologische en historische scholing vereist (zie noot 478). 
Daardoor kleven er vele bezwaren aan dit boek: niet zozeer dat een groot gedeelte 
an de conclusies aangaande de betreffende rechtsgebruiken op tweede- of derde- 
andsbronnen berust, maar vooral dat deze promovendus zich (ten onrechte!) de 
aak heeft opgelegd, zeker 43 blz. (blz. 7-25, 63-86) van de 92 te wijden aan dingen 
waarin hij geen vakman is. De 895 noten moeten in dit opzicht behalve oprechte 
bewondering ook even oprechte scepsis wekken. 

Het Engels is redelijk, zij het niet briljant; hier en daar treft een zeer persoonlijke 
visie op de expressiemogelijkheden van deze taal (blz. 50 r. 20, blz. O1 r. 4 van 
onderen). Verdient dit proefschrift toch een aanbeveling, dan is het omdat het 
logisch doordacht is, overzichtelijk geordend en zeer veelzijdig gestaafd. 


Leiden E. N. P. SCHROTEN 


HERMAN RIDDERBOS, Het verborgen koninkrijk. J. H. Kok N.V., Kampen 
1958. 109 blz., gebonden f 4,25. 


Deze „Handleiding tot het Evangelie naar Matthaeus’', zoals de ondertitel 
luidt, is een vertaling van ‚„Matthew's witness to Jesus Christ” uit de serie World 
Christian Books. Met deze heldere en beknopte schets van de theologische hoofd- 
lijnen van het Evangelie van Matthaeus toont prof. Ridderbos zich een uitstekende 
gids voor hen die persoonlijk of in club-verband de Bijbel ter hand willen nemen. 
Natuurlijk is er in dit werk geen plaats voor détail-exegese. Maar de auteur heeft 
ook afgezien van een vergelijking met het evangelie van Marcus en Lucas; en dit 
betreuren we: het theologische portret van Matthaeus zou des te markanter ge- 
weest zijn. Maar ook zonder deze vergelijking biedt dit boekje, met zorg door 
J. H. Kok N.V. uitgegeven, zoveel goeds, dat wij het van harte aanbevelen. 


Drachten PH. M. MUSKENS 


ERNST BARNIKOL, Das Leben Jesu der Heilsgeschichte. VEB Max Niemeyer 
Verlag, Halle (Saale) 1958. 567 blz., gebonden DM 22.50. 


Men moet waarschijnlijk tot een oudere theologengeneratie behoren dan schrijver 
dezes om een evenwichtig oordeel te kunnen uitspreken over dit lijvige werk. Hier 
bevinden wij ons in de=wereld van voor 1920-1930. Latere literatuur wordt slechts 
sporadisch geciteerd, de blik wordt alleen bij uitzondering op het werk van ge- 
leerden buiten Duitsland gevestigd. Interpolatietheorieën zijn alleenzaligmakend, 
en er wordt uitgegaan van de stelling: wat iemand niet expliciet vermeldt, dat kent 
hij niet. De schrijver zet zich af tegen het (orthodoxe) ‘apostolische Historismus!, 
dat zich terugtrekt op het kerygma of dogma van de apostelen en niets anders is dan 
domme ’Traditionsbejahung’, en tegen het (vrijzinnige) 'Leben-Jesu-Historis- 
mus’, dat de mens tot maat van alle dingen maakt. Dat de fronten sindsdien grondig 
verschoven zijn, dat Bultmann sinds 1920 zowel op historisch als op dogmatisch en 
filosofisch terrein grote invloed heeft gehad, is Barnikol wel bekend, maar hij stoort 
er zich niet aan. Hij wil trachten ‘ohne Bindung an Apokalyptik, Apologetik, 
Tradition und Dogma dem geschichtlichen Leben Jesu in seiner Finzigartigkeit und 
persönlichem Einmaligkeit als einem geschichtlichen Faktum sui generis gerecht 
zu werden, sucht seine Geschichtsperikopen allein gelten zu lassen, nach der 
radikalen Ausweisung der... Legendenperikopen und bei nur bedingter Verwer- 
tung. von wenigen ’gemischten’ Perikopen, sucht endlich das einmal geschehene 
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Ganze aus diesen echten Zeugnissen selbst sprechen zu lassen, und, soweit es} 
quellenmässig möglich ist, wieder in geschichtlicher Klarheit aufzubauen’ (242). 
Men ziet: geen gering program! 
Barnikol blijkt in deel A II, 'Die literarische neilsgeschichtliche Jesus-Darstellung 
im Kerygma des Urchristentums’ (23-44), en in B VIII, 'Quellenkritik’ (257-309) '# 
een merkwaardige visie te hebben op de inleidingsvragen van de oudchristelijke ge-# 
schriften. Handelingen, pas omstreeks 135 geschreven, gebruikt in cap. 1-12 en 15: 
een 'Petrus-Philippus-Quelle’, daterend uit 70-80. Onecht zijn in deze capita deliff 
verwijzingen naar het O.T., echt is de verhogingschristologie. De brieven vanf 
Paulus zijn wel tussen 52 en "57 geschreven, maar, helaas, in ongeveer 85 door een (|! 
‘Deuteropauliner' in Korinthe omgewerkt. Phil. 2 :5 en 8 stammen van Marcion. Je 
Barnikol is ervan overtuigd, dat Paulus niets over de betekenis van Jezus’ kruisdood # 
gezegd heeft, geen mensenzoondogmatiek en geen preëxistentie kende. M.a.w, 
Paulus hield zich nog aan de ‘Heilsgeschichte’ en wilde niets weten van ’Heils- || 
mythologie’. Met de evangeliën zoals ze nu voor ons liggen is niet veel te beginnen. | 
Marcus dateert van 105 (Clemens kent dit evangelie niet), Mattheüs van omstreeks || 
119, terwijl Lucas is geschreven in het eerste derde deel van de tweede eeuw. | 
Johannes is voor de Leben-Jesu-Forschung volmaakt onbruikbaar. Achter der 
evangeliën liggen 'Urmarkus’ (= Marcus minus ‘apokalyptische Menschensohn- | 
dogmatik’) en de ’'Spruchquelle’, die echter voordat zij door Mattheüs en Lucas | 
werd gebruikt ook reeks met de ‘Menschensohn- -Apokalyptik'’ werd besmet. Wat IE 
stond er dan in 'Urmarkus’ en ‘Spruchquelle’? ’….das ist der Kern und Stern des | 
urchristlichen Kerygma, dass dieser Gott-Vater den bis an seinen Tod gehorsamen 
Sohn in Passion, Kreuz und Tod dahingab, dass er den Gekreuzigten und für die \f 
Ötfentlichkeit und Menschheit so als Verbrecher gestorbenen vom Tode auferweckt | | 
hat, als den Erstling oder pneumatisch Erstgeborenen unter vielen, Brüdern, und |K 
dass er den Auferweckten dann zum Ostermessias oder Christus Gottes erhöht, dh. | 
für die Menschheit zum Richter, Retter und Kommenden bestellt hat’ (308). Dat | 
is het 'Evangelium der Heilsgeschichte’, zoals het in de apostolische gemeenten is || 
geloofd— en van hieruit kunnen wij gemakkelijk komen tot een reconstructie van | 
het ‘Leben Jesu der Heilsgeschichte'. Die geeft Barnikol in deel C X ‘Das Leben | 
Jesu der Heilsgeschichte in den 158 Geschichtsperikopen’ (340-406). In C XI vinden ‚| 
we de toelichting daarop, in C XII de 'Darstellung’ ervan. De laatste geeft een || 
enigszins geretoucheerd beeld van een ‘liberale Jezus’ aangevuld met berichten || 
van Petrus en anderen aangaande de opwekking van Jezus tot 'Heils-Christus der 
Gemeinde und der 'Menschheit'. 4 
Dit beeld komt niet als een verrassing voor hem die Barnikol in zijn analyse van || 
de vroeg-christelijke geschriften gevolgd heeft. Alles wat er niet in past, is reeds \ 
onderweg aan een of andere redactor of interpolator toegeschreven. Het is duidelijk — 
dat voor hem, die Barnikol 1% histovicis niet volgt, het resulterende beeld niet over- 
tuigend is. Bovendien vraagt men zich af, wat Barnikol toch met ’Heilsgeschichte’ 
bedoelt, en welke de verhouding tussen deze en de gewone geschiedenis is. Men kan 
alleen maar constateren, dat een auteur niet ongestraft de discussie van de jaren 
1920-1958 kan overslaan. Het is jammer voor de schrijver, maar de huidige generatie | 
theologen kan met zijn boek, dunkt mij, eigenlijk maar heel weinig beginnen. 


Blija (Fr.) M. DE Jonce | 


ROMANO GUARDINI, De menselijke werkelijkheid van de Heer. Bijdragen 
tot een psychologie van Jezus. Paul Brand N.V., Bussum 1958. 152 blz., 
gebonden f 6.90. 


De ondertitel roept twee vragen op: bezitten wij bronnen, die ons in staat stellen, 
Jezus psychologisch te beschouwen? En: is Jezus krachtens zijn door God gezonden ! 
zijn wel met menselijk-psychologische kategorieën te benaderen? Wat het laatste 
betreft komt Guardini tot de conclusie: ‘voor Jezus Christus bestaat geen psycho- 
logie’ (blz. 121). Maar zijn eigenlijke bedoeling is, ernst te maken met het mens-zijn | 
van Hem, van wie de kerk belijdt, dat hij God is: ’... de wil van de Logos tot mens- 
wording [sluit] alles in wat wezenlijk tot het mens-zijn behoort, dus ook de mogelijk- ; 
heid van het verstaan-worden’ (blz. 9). Wat de schrijver in dit kader over Jezus 
zegt, is vaak zeer fijnzinnig en menigmaal treft hij ons door zijn rake typeringen en 
onderscheidingen. Daar dit boekje ontstaan is uit lezingen, vervalt hij echter wel 
eens in herhalingen, en helaas maakt de vertaler Hans Wagemans het de lezer niet 
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ltijd gemakkelijk de auteur te volgen. Heeft Guardini echter een bijdrage gegeven 
pt de psychologie van Jezus? Met felle kritiek op de ‘liberale’ psychologiserende en 
istoriserende benadering van de persoon van Jezus (zie bijv. blz. 17) tracht hij, 
pnder te vragen naar de aard van de overlevering die van Jezus getuigt of onder- 
pheid te maken tussen de verschillende stadia in die overlevering, op grond van 
le evangelische getuigenissen terug te gaan ‘op een eerste werkelijkheid, die al 
ie verkondigingsfasen te boven gaat’ (blz. 18). Zo is hij niet bezig met de historische 
jezus, maar met het beeld van Jezus, zoals dat voor hem uit de evangeliën oprijst. 
let is bijv. kenmerkend, dat hij de eschatologische verwachting, waarin Jezus 
jolgens de synoptici leefde, nergens bespreekt. Als geloofsgetuigenis van een fijn- 
innig denker mogen wij dit boek zeer waarderen, als bijdrage tot de psychologie 
lan Jezus kunnen wij het niet aanvaarden. 


1 Blija (Fr) M. DE JONGE 


H. H. JENSEN, Der historische Jesus. Das Problem der Entmythologisierung 
der Evangelien für Glaube und Verkündigung. VEB Max Niemeyer 
Verlag, Halle (Saale) 1957. V + 110 blz., gebonden DM 8—. 


j De schrijver van dit kleine maar belangrijke boek gaat ervan uit, dat Entmytho- 
bgisierung noodzakelijk is. De veranderingen in het wereldbeeld, maar meer nog 
iet N.T. zelf dwingen ons, te vragen naar de intentie van het verkondigde. Liever 
lan van Existentialinterpretation (Bultmann) spreekt de schrijver van Intentional- 
hterpretation. In hoofdstuk II verwijt hij Bultmann, dat deze de boodschap niet 
lleen van een wereldbeeld, maar van ieder wereldbeeld wil losmaken. Wij kunnen 
ie boodschap niet adequaat weergeven zonder een zekere 'Vergegenständlichung’ — 
oe gevaarlijk en ongewenst die ook moge zijn. Wij moeten proberen, ‘den äusseren 
\bjektivierenden Vorstellungsgehalt {van de bijbel] soweit zu relativieren, dass er 
turchscheinend wird für die dahinterliegende michtweltliche Wirklichkeit und 
Vahrheit’ (37). 

| In hoofdstuk III voert Jensen de term divinatie in als ’positivie Grundlage aller 
Pntmythologisierung’. D.m.v. de divinatie zijn wij in staat 'das Heilige in der 
Erscheinung echt zu erkennen und anzuerkennen’ (Otto). Schrijver tekent dan een 
divinatorisches Jesusbild’, dat tot op zekere hoogte niet aangetast kan worden 
Loor scepsis t.a.v. de echtheid van bepaalde pericopen. Bij onze prediking dienen 
ij te beseffen: Gott offenbart sich nicht durch ein begrifflich formuliertes Keryg- 
aa, sondern durch die Personwirklichkeit Jesu Christi’ (68). In hoofdstuk IV 
vorden uit het voorgaande consequenties getrokken voor de homiletiek. Zo spreekt 
ie schrijver bijv. over het vermijden van een objektiverend misverstaan van bij- 
helse uitdrukkingen, over het gebruik van beeld en gelijkenis, over het preken over 
eksten, waarvan de historiciteit betwijfeld wordt. 

ij Dit heldere geschrift is als correctie op Bultmann belangrijk. Het is zeker nuttig 
iet begrip divinatie in te voeren als positieve grondslag van alle Entmythologi- 
ierung. Wij komen er dogmatisch misschien niet zo veel verder mee, maar in de 
braktijk van het prediken wel — mits de prediker terdege beseft, dat daarmee exe- 
ese, historisch onderzoek en dogmatische bezinning niet overbodig worden. 


| Bla (Fr) M. DE JONGE 


JAMES M. ROBINSON, 4 New Quest of the Historical Jesus (Studies in 
Biblical Theology 25). SCM Press, London (1959). 128 blz., ingenaaid 9/6. 


| Dit boekje geeft een voortreffelijk overzicht van de huidige stand van zaken 
m.b.t. de Leben-Jesu-Forschung. De schrijver is een jonge Amerikaanse hoog- 
eraar, die enige jaren op het continent van Europa heeft gestudeerd en door Barth 
n Bultmann is beïnvloed. Hij spreekt vooral over de Duitse Leben-Jesu-For- 
ichung en steekt zijn sympathie voor Bultmann en in het bijzonder Bultmanns 
eerlingen niet onder stoelen of banken. Kennelijk hoopt hij de Angelsaksische 
rieuwtestamentici wakker te schrikken. De Engelse en Franse ‘continuation of the 
vineteenth-century German quest ought probably to be interrupted or at least 
liscontinued’ (p. 9). 

‚Pit werkje hoort thuis in de boekenkast van ieder, die zich wetenschappelijk 
oor de evangeliën en de geschiedenis van de eerste christelijke gemeenten interes- 
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seert. Ik vraag mij echter af, of de schrijver in zijn enthousiasme over de bult 
manniaanse bijdragen anderen niet te kort doet. Schuift hij de kritiek op de Form 
geschichte, vooral van Engelse zijde geuit, niet te gemakkelijk terzijde? Zijn eiget 
kritiek op Stauffer (p. 5Off.) ziet mi. over het hoofd, dat Stauffer in zijn Jesus, 
Gestalt und Geschichte (1957) eerdere uitlatingen zeer gematigd heeft. Robinsontj 
waardering resp. voor de moderne, door de existentiefilosofie beïnvloede geschied, 
vorsing en voor de historisch-kritische methode zou ik persoonlijk willen omkeren}, 
Niettemin: zoals gezegd een voortreffelijk boekje. Nl 


Blija (Fr) M. DE JONGIË 


‘Paulusdeutung’ aan de orde komen. Al deze pogingen tot interpretatie, aldus) 
Schoeps, bezitten een relatief recht. De joodse factor is de belangrijkste, maar del 
hellenistische mag toch niet worden verwaarloosd. Terecht vooronderstelt Schoeps;|f: 
dat de apostel van het cultuurmilieu waarin hij verkeerde een belangrijke invloed, 
moet hebben ondergaan. Het tweede hoofdstuk handelt over de plaats van Paulus 
in het oudste christendom. Met bijzonder interesse leest men hier over de verhour 
ding van Paulus en Jezus (de historische Jezus zou voor Paulus vrijwel geen be 
tekenis hebben gehad: alle nadruk viel op de verhoogde Jezus); over bepaalde 
tegenstellingen in de eerste tijd (bijv. uiteenlopende opvattingen over het apostor! 
laat bij Paulus en de groep van Jeruzalem), en met name over Paulus en de Judais- 
ten in Galatië en Corinthe. Deze tegenstanders zouden eerst recht te begrijpen zijn 
uit de polemiek tegen Paulus in de Pseudoclementinen. I.t.m. Johannes | 
(Paulus und die Heilsgeschichte, 1954) toont Schoeps meer dan eens grote waat 
dering voor F. C. Baur en zijn ‘geniale Konzeption’ (blz. 2, 41, 63, 71). In hoofd. 
stuk III, Die Eschatologie des Apostels Paulus, sluit hij zich nauw aan bij de visie} 
van Albert Schweitzer in Die Mystik des Apostels Paulus (1930). Ook Schoeps meent; # 
dat de brieven de nabijheid van de parousie vooronderstellen: Paulus heeft niet) 
meer rekening gehouden met een tweede generatie van gelovigen. Door de geheel 
nieuwe situatie na de komst van de Messias ziet de apostel zich genoodzaakt twee | 
verschillende opstandingen aan te nemen (vgl. Opb. 20 :4-6). Ook t.a.v. dell 
Parousieverzögerung sluit Schoeps zich nauw bij Schweitzer en Martin Werner aan. 
De persoonlijke houding van de schrijver tegenover Paulus treedt het duidelijkst, 
aan de dag in de hoofdstukken over de soteriologie van de apostel (IV) en zijn opl 
vattingen over de Wet (V). Overtuigend en met veel materiaal toont Schoeps aan, 
dat ook de soteriologie van Paulus natuurlijk door joodse gedachten is voorbereid; | 
zo in de paragrafen over 'het verzoenend lijden van de rechtvaardigen’, ‘het lijden) | 
van de Messias’ en vooral 'Der Sühnecharakter der Agedath Jischaqg’: in allerlei\| 
rabbijnse bespiegeling inzake Gen. 22 vertoont het ‘gebonden worden van Izaäk’ 
een zeker parallelisme met inzonderheid Rom. 8 : 32 en 3 : 25. Schoeps constateert | 
dan ook een relatie tussen Moria en Golgotha. Vooral als het geloof in de Zoon Godij 
ter sprake komt blijkt de schrijver afwijzend te staan tegenover Paulus’ opvattingen 
over de verlossing. In de paragraaf 'Der jüdische Protest gegen die Christologie' 
wordt deze kritiek onderstreept. 'Das radikal Unjüdische im Denken des Apostels.” 
is de Mythos vom Herabstieg, Sühnopfertod und Auffahrt des Himmelsmenschen’ 
(blz. 153, 160). In het geloof in de Zoon Gods ziet Schoeps ’die einzige, allerdings 
entscheidende heidnische Prämisse des paulinischen Denkens’. Ook in hoofdstuk V 
ziet de auteur ten slotte de paulinische opvattingen als volstrekt onjoods. Het 
‘grundlegende paulinische Miszverständsnis’ ligt volgens hem hierin, dat Paulus 
fundamentele noties als de Jirat Adonai en de Teschubah verwaarloost en de be- 
trekking van de Wet tot het verbond miskent. 
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B Vervolgens wordt Paulus’ conceptie van de heilsgeschiedenis besproken en, 
renals de daarbij behorende typologische exegese, afgewezen. Schoeps zelf wil twee 
‘Mafhankelijke openbaringen erkennen, twee ‘Weltzeitbünde von Sinai und Gol- 
Mtha, für Israel und für die Weltvölker’, die eerst in de dagen van de Messias, aan 
st einde der tijden, één zullen worden. De kerk zou haar oordeel over Israel moeten 
Perzien en diende af te zien van een aparte jodenzending. — Schoeps besluit met een 
eschouwing over de godsdiensthistorische perspectieven van het Paulinisme. In 
en samenvatting valt het accent op de‘Uberschreitungen des Judentums’: de leer 
an de Zoon Gods, de soteriologie ('der Heiland’ ist keine jüdische Position’) en 
aulus’ opvatting over de Wet. Dan schetst de schrijver de geschiedenis van de 
terpretatie van Paulus (eigenlijk een doorlopend misverstaan van een mis- 
erstand!), en ten slotte komt hij tot 'die Gesetzeskritik des Apostels als ein inner- 
“üdisches Problem’. 
Ik zou dit boek zeer willen aanbevelen. Immers, men vindt hier het joodse 
nateriaal dat voor vergelijking in aanmerking komt bijeen. Uiteraard is het grootste 
eel daarvan bekend uit boeken van auteurs als Billerbeck, Montefiore, Klausner, 
Davies, Daube en Jeremias. Naar mijn indruk geeft Schoeps echter, vooral in de 
oofdstukken Soteriologie, Gesetzlichkeit en Die heilsgeschichtliche Konzeption, 
och nog telkens nieuwe of minder bekende gegevens (overigens veelal uit latere 
jerioden). Het spreekt vanzelf, dat het ook zeer de moeite waard is, kennis te nemen 
tan zulk een aparte visie van joodse zijde. En zo zou er nog meer te noemen zijn. 
| Intussen heb ik toch wel meer dan een vraagteken geplaatst. Vooreerst de ziens- 
ijze van de zgn. consequente eschatologie op Paulus: men moet mi. wel een heel 
(part geconstrueerde bril opzetten, om uit de tekst te kunnen lezen, hoe Paulus de 
jeleurstelling over de Parusieverzögerung dogmatisch zou hebben getransponeerd 
blz. 121vv.). Naar mijn mening is het bepaald onjuist, zulk een allesbeheersende 
Detekenis aan deze vertraging van de wederkomst toe te kennen; en evenzeer, om 
Lan Paulus op dit punt van de eschatologie een geheel eigen constructie toe te 
schrijven. Onaannemelijk lijkt me ook wat telkens gesuggereerd wordt over heel 
epaalde judaïstische opvattingen. Judaïsten zouden bijv. vanuit hun ‘prophetolo- 


rische Christologie’ ‘mit fassungslosem Entsetzen’ kennis genomen hebben van 
Paulus’ prediking betreffende de Zoon Gods en de verzoening (158). Voor zulke 
scherpe tegenstellingen op het punt van de christologie, die reeds in de alleroudste 
ijd zouden hebben bestaan, is uit het N.T., mi. niet het geringste bewijs te noemen. 
Dok kan ik me moeilijk verenigen met wat betoogd wordt over Paulus’ opvattingen 
nzake de Wet (blz. 191 vv., vooral 195), over een aparte 'Bergpredigtethik’ (blz. 
222) en over de verhouding van Jezus en Paulus (bijv. blz. 108). Ten slotte: de 
samensteller van het Autorenregister heeft blijkbaar de juiste volgorde van de 
etters van het alfabet niet steeds tot zijn beschikking (zie bijv. onder de letter S) 
an zowel hij als de corrector van het geheel hebben telkens moeite met de naam van 
de Engelse auteur Barrett. 

_ Overigens zeer nadrukkelijk aanbevolen, inzonderheid aan allen, die bijzondere 
aandacht hebben voor het thema ’Kerk en Israël’ en ook aan hen, die geboeid zijn 
door de probleemstellingen van Johannes Munck inzake Tübingse invloeden. 


Leiden G. SEVENSTER 


W. NIJENHUIS, Calvinus Oecwmenicus. Calvijn en de eenheid der Kerk in 
het licht van zijn briefwisseling (Kerkhistorische Studiën deel viii). Mar- 
tinus Nijhoff, 's-Gravenhage 1959. 321 blz., ingenaaid f 25. —. 


Er is eens naar voren gebracht dat de vraag waarom het bij de Reformatie ging 
deze was, of de reformatie in haar eenheid van Calvinisten en Lutheranen de toe- 
reikende en overtuigende nieuwe gestalte kon zijn van de zichtbare Una Sancta op 
aarde. Dat Calvijn rusteloos voor de zichtbare Una Sancta gewerkt heeft, is algemeen 
bekend. Iemand heeft zijn arbeid eens genoemd: een oecumenische liturgie. Dr. 
Nijenhuis heeft nu in zijn proefschrift alle gegevens uit de briefwisseling van Calvijn 
verzameld om dit oecumenische streven duidelijk gestalte te laten verkrijgen. Zo 
hebben we in één boek de verspreide gegevens bij elkaar. Het blijkt, dat voor Calvijn 
de situatie deze was: de grenzen van de eenheid der Kerk vallen aan de ene zijde 
daar, waar hij de rooms-katholieke kerk ontmoet, aan de andere zijde grenst hij 
zijn oecumenische arbeid af tegenover de spiritualisten, de anabaptisten en de anti- 
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trinitariërs. Hoewel, ook hier zijn nuanceverschillen waar te nemen: aan Rome 
wordt de naam kerk zeker niet geheel ontzegd; en anti-trinitariërs die nog in een IE 
theologische ontwikkeling verkeren worden zachtaardig behandeld. De grens ligtik 
daar, waar de pura doctrina, het zuivere evangelie, niet meer de ziel van de kerk, ob 
die lichaam van Christus is, uitmaakt. Daarom kon Calvijn zich rusteloos bemoeien 
met het zoeken naar eenheid met Lutheranen, Zwinglianen en Anglicanen. Daarom |, 
kon hij het episcopaat, de apostolische successie, de anglicaanse liturgie en de} 
lutherse avondmaalsbeschouwing verdragen, zo hij overtuigd was van het bijbelse} 
motief achter deze z.i. min of meer belangrijke dwalingen. Deze behoefden het oecu=|k 
menische streven niet in de weg te staan. Als regel geldt voor Calvijn: de Una sanctas; 
is daar, waar de sana doctrina is. Om die reden acht hij, zonder enig confessionalisme, } 
terwille van de eenheid de formulering van de sana doctrina in een confessie van} 
groot belang. Vandaar zijn bemoeiingen om de Consensus Tigurinus tot stand tes} 
brengen. Om de eenheid te bereiken is voorts naar Calvijns overtuiging van groot, 
nut het persoonlijke contact, waarbij de partijen in vertrouwen tegenover élkaaf 
moeten staan. Uit alles blijkt wel, dat Calvijns reformatie-werk het grote oecume-} 
nische gesprek is geweest. | 

Een enkele opmerking: mij is niet duidelijk geworden, waarom dr. Nijenhuis} 
zwijgt over de artikelen van dr. A. D. R. Polman over dezelfde materie, ook op 
grond van Calvijns briefwisseling, in het Gereformeerd Theologisch Tijdschrift 40 
(1940), blz. 27-40; 67-93; 121-137; 169-179; vgl. Onze Nederlandse Geloofsbelijdenis 
III, Franeker z.j., art. 27-29. Dat Calvijns correspondentie nimmer op deze materie 
onderzocht werd, is dus onjuist. Dat dr. Nijenhuis omvangrijker in het licht wilde | 
stellen wat reeds in de genoemde artikelen te vinden is, valt toe te juichen. Piet | 
min moeten wij hier een nalatigheid signaleren. | 

Een vraag: geeft Calvijns briefwisseling toch geen blijk van grotere openheid | 
naar de kant van Rome (het gesprek te Poissy) en van een zich afgrenzen tegen de, 
lutheranen als zich bij hen een te starre standpuntverdediging openbaarde? Ten | 
slotte: deze dissertatie is opgedragen To the World Council of Churches. We weten | 
door dit boek opnieuw, hoe Calvijn op oecumenische wijze zijn theologie heeft bes\|| 
dreven. Hoe nu verder? Voorop moet natuurlijk staan, dat de theologie becumenisch| 
moet zijn, anders is het geen theologie. Maar tussen Calvijn en ons liggen een paar 
eeuwen, die ook vragen oproepen aangaande de pura doctvina en de communicatie. | 
Ligt het antwoord niet hierin: zo bezig zijn als Calvijn stond in de theologische) 
situatie van zijn tijd, mèt de vraag naar de waardering van de reformatie in het: 
hedendaagse oecumenische werk? 


Nagele G. W. DE jj / | 


PETER KAWERAU, Amerika und die ovientalischen Kirchen. Ursprung und 
Anfang der amerikanischen Mission unter den Nationalkirchen West- | 
asiens (Arbeiten zur Kirchengeschichte, 31). Walter de Gruyter & Co., ä 
Berlin 1958. xi + 772 blz., ingenaaid DM 48.— E, 


De resultaten van de zending in de 19e eeuw overziende zegt Karl Heussi: 'untef 
den christlichen Orientalen wirkten namentlich amerikanische Missionare nicht 
ganz erfolglos’ (Kompendium der Kivchengeschichte, 1937, 471). De voor ons liggende | 
publikatie van Peter Kawerau laat de historische werkelijkheid zien, die achter deze 
laconieke zinsnede ligt, wettigt in zekere zin de kortheid van zijn formulering — zie 
geschiedschrijven het beschrijven is van datgene wat geschiedenis heeft gemaakt - 
en leert, dat men het accent hier wel op ‘ganz’ moet laten vallen. Het boek is in 
Princeton en Harvard opgebouwd op onderzoek van zeer omvangrijke bronnen en 
is een luisterrijk monument voor een onderneming, waaraan men vermetelheid 
noch. grootsheid zal ontzeggen. Het waren vooral Jonathan Edwards en Samuel 
Hopkins, die het jonge volk der Verenigde Staten in godsdienstig opzicht zijn taak 
hebben gewezen, en het was met name hun verwachting van het duizendjarige | 
rijk, die in de periode van de Second Awakening (1790-1850) de Amerikaanse | 
zendingsijver wekte en aanwakkerde. In Andover Theological Seminary vond deze |. 
een centrum, in de American Board of Commissioners for Foreign Missions (van | 
1810) een zeer capabele organisator. Zo wee: Kawerau na een schets van de 
theologie van Edwards (I) en Hopkins (II) en van de 'Periode des Aufbruchs’ 
(1790-1819) in drie hoofdstukken de gemaakte zendingsreizen (IV), de doelstellingen. 
van de Board (V), en de werkwijze van de zendelingen (VI), waaronder vertalen en | 
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jerspreiden van boeken, bijv. Bunyans Pelgrimsveize, een grote plaats innam. 
en overgang vormt VII: de geschiedenis van het protestantisme in West-Azië, 
vaarin Sir Stratford Canning een ereplaats krijgt en waarin men het aandeel van de 
Hollanders mist (zie J.W. Samberg, De Hollandse Gereformeerde Gemeente te 
mivna. De geschiedenis eener handelskerk. Leiden 1928). Van de talrijke tegen- 
verkende factoren: de R.K. kerk, de geünieerde en de inheemse kerken en ook de 

Anglicaanse (VIII), wordt de zending van Protestant Episcopal Church afzonderlijk 
iesproken (LX). Deze en in het bijzonder de activiteiten van Horatio Southgate, 
jen wat duistere figuur, maakten het meest duidelijk, welke problemen moesten 
lijzen, als men in oude kerken een revival in protestantse zin wilde wekken en het 
liefst van geheel Voor-Azië één sabbatsvredig puriteins Nieuw-Engeland zou 
aken.Welke betekenis volgens de zendelingen hun werk voor de eigen kerk 
ezat leert het slot: Weltmission und Kirchenreform (X). 

Het massieve boek is in grote delen een voorbeeld van methodische bronnen- 
jewerking en is geschikt om, waar dat nog nodig is, de naam van zijn schrijver als 
listoricus een zeer goede klank te verlenen. Ik vermeld behalve de (vrij) goede 
besbaarheid, de uitvoerige registers en bijlagen en een handvol kaarten nog de 
beschrijving van de herontdekking der Nestorianen (217-, vgl. 241, 314) en een lijst 
fan de door de ABCFM in Urmia gedrukte syrische geschriften (639-642). 


| Warmond Tees: 


G. C. BERKOUWER, Verdienste of Genade? Een centraal hoofdstuk uit de 
geschiedenis der grote controvers. J. H. Kok N.V, Kampen 1958. 86 blz., 
gebonden f 3.90. 


| In deze korte monografie behandelt de schrijver op even grondige als boeiende 
wijze de actuele situatie van het probleem, dat door de titel wordt aangeduid. Het 
faat hier, zo zegt de inleiding, om een zaak van religieus-existentiëel belang. Wie 
eleerd heeft deze zwaar geladen term met enige huivering te benaderen, met name 
pn een dogmatische studie, omdat zij te vaak gebruikt wordt als een vlag, die de 
ading bij lange na niet dekt, leze vooral dit indrukwekkende boek. De schrijver is er 
inderdaad in geslaagd de dogmatische ontvouwing op elke bladzij zo direct met zijn 
persoonlijk en gelovig betrokken-zijn op de zaak te verbinden, dat zij elkaar over en 
eer lijken te bezielen. De eerste winst, die uit dit evenwicht resulteert, is de on- 
niskenbare en schijnbaar moeiteloze eerlijkheid, waarmee de opvattingen van 
Rome en Reformatie aan de orde worden gesteld. Niet minder belangrijk is het, dat 
3. aan zijn zorgvuldige situatietekening niet zozeer scherpe conclusies verbindt, 
maar eerder aan de beide partijen enige klemmende vragen presenteert. Als zodanig 
kan het boekje goede dienst doen in een discussie op niveau tussen de partners. 

Na enige belemmeringen voor dit gesprek te hebben gesignaleerd, en duidelijk te 
‚ebben gemaakt, dat het hier nooit kan gaan om een loochening van het bijbelse 
rerband tussen ‚„werk’’ en „loon’’, komt het thema aan de orde onder vier aspecten, 
lie alle een verrassend licht op het schijnbaar doodgelopen probleem werpen. Ten 
erste de complexiteit van het meritwm-begrip bij Rome, (meritum de condigno en 
le congruo), waarbij de kern is gelegen in de netelige functie van de dispositio van de 
nens. Ten tweede de complexiteit van het boete-begrip, waarbij de strijd over de 
vaarde van volkomen en ‚onvolkomen berouw (contritio en attritio), sinds 1667 op 
>auselijk bevel gestaakt, ons met vragen laat zitten, die juist voor het thema 
rerdienste of genade van het grootste belang zijn. Dan de vragen betreffende de 
eils-zekerheid, één van de grote punten van het concilie van Trente, waarbij een 
cheef beeld van de bedoelingen der Reformatoren tot een afwijzing heeft geleid, 
lie de verhouding tussen de objectiviteit en de subjectiviteit van het heil tot op 
randaag toe tot een dilemma heeft gemaakt. Ten slotte de mariologie, die in de 
ctuele vraag, of de betekenis van Maria illustratief dan wel coöperatief moet 
vorden verstaan, op haar wijze bijdraagt tot een nieuwe bezinning op de controvers. 

Het is tekenend voor de houding van de schrijver, dat de laatste katholiek, die in 
ijn geschrift aan het woord komt, de heilige Theresia is, die hij als volgt laat 
preken: „„Au soir de cette vie je paraîtrai devant Vous, les mains vides, car je ne 
ous demande pas, Seigneur, de compter mes oeuvres’. 

Het is zeker een genade, om dit onderwerp zo te kunnen behandelen. Het is 
chter ook een verdienste, die wij graag honoreren met onze welgemeende dank. 


Groningen DNI 
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Verkondig het Woord. Preekschetsen voor het kerkelijk jaar 6 juli 1958- 
28 juni 1959, onder redactie van prof. dr. J. H. Bavinck en prof. dr. 
K. Dijk. T. Wever, Franeker 1958. 360 blz., gebonden f 12.50. 


De opkomende aandacht voor de preek maakt, dat ook de Postille in het centrun 
van de belangstelling staat. Voor velen is het interessante theologische lectuut 
Want wat is theologisch belangrijker dan een preek? Het gaat daarin om de kerk} 
Juist vanwege die theologie is het uitgeven van een postille verantwoordelijk werk ï 
Nu is het jammer, maar evident, dat het uitgeven van eigen-kring postilles nie’ 
meehelpt aan het doorbreken van de particulariteit. En dus schiet deze uitgave ü 
theologisch opzicht tekort. Juist op dit zo uitermate menselijke terrein (hier zuch) 
ieder op z’n tijd) kan ontmoeting een wezenlijke ontmoeting zijn. ’t Is nu maar tú, 
hopen, dat deze postille in allerlei studeerkamers zal komen; dân heeft ook dez 
uitgave waarde. zh 

Wat de inhoud van het boek betreft: de schetsen hellen door afmeting en uit k 
werking over naar de preek. Het doel is echter ‘enige voorlichting’; zijn de preekiln 
schetsen daarvoor niet te uitvoerig? Ter vergelijking leze men eens de schetsen 
die dr. J. Koopmans in zijn postilles gaf. 'k Geloof dat deze de beoogde voorlichting 
geven. À 


Nagele G.W. DEI 


Nes 


G. VAN VELDHUIZEN Azn, De Kerk aan de zelfkant. J. N. Voorhoeve, Den 
Haag, 1958. 175 blz. gebonden f 6.90. 


geeft de Rotterdamse predikant van Crooswijk een eerlijke en zeer boeiende be; 
schrijving van zijn wijk en het werk van zijn gemeente daarin op de wijze, die mel! 
wel aanduidt met „comprehensive approach’’. De moderne mens, zoals die leeft inj)! 
zijn wijk, is na-christendommelijk, na-kerkelijk en ook na-burgerlijk en na-persoont: 
lijk (vgl. J. C. Hoekendijk, Rondom het apostolaat, Wending 1952, blz. 547). Schú 
gaat niet mee met hen (Bonhoeffer), die menen, dat deze mens ook na-religieus 
te noemen. 

Vanuit dit beeld gaat van V. na, welke uitdagingen deze mens aan de kerk stel 
en hoe deze beantwoord kunnen worden. Deze mens kan nauwelijks „horen! 
alleen „zien”. De zg. „„Woordverkondiging’’ faalt volkomen. „Zieltjeswinnerij’’ 
uit de boze. De kerk moet eenvoudig iets van de service’ tonen, die zij van haaî 
Heer ontvangt. Schr. laat op bijbelse gronden zien, hoe woord- en daadzending 


maatschappelijk werksters, wika’s enz. vallen), pastoraat en presbyteriaat ieder 
kunnen doen. 

Dit alles is doorweven met tal van boeiende, vaak ook trieste verhalen, die niet 
een versiering vormen om het geheel wat op te fleuren, maar telkens het betoog 


vragen betrokken is — en wie is dat niet? — zowel om het belang van het geschrevene 
als om de wijze, waarop het beschreven is. k 


Amsterdam 5 Rn 


Vraag- en aanbodrubriek 


Aangeboden door dr. A. Troost, 's-Gravendijkwal 40 a, Rotterdam: 
Vox Theologica in losse afleveringen, 

Compl. jaargang 12, 13, 15, 17, 18 samen voor f 10— 

Compl. jaargang 13, 17, 18 samen voor f 5.— 

Deze jaargangen afzonderlijk à f 2.50. - Porto voor koper. 


Gevraagd: Kittel Theologisch Wörterbuch zum N.T. 
Prijsopgave aan K. Meima, Kolkplein 1, Bunschoten. 
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Van de redactie 


en 
E, 
‚| 


In, 
I 


Na de aflevering voor mei 1959, die in een grotere dan de normale om- 


nierbij als laatste van de 29e j jaargang een aflevering van geringere omvang. 
et spijt de redactie, dat dit nummer, door omstandigheden die zich aan 
_ aar controle onttrokken, een ongebruikelijke samenstelling vertoont: 

pen tweede hoofdartikel, dat zij hiervoor bestemd had, zal pas in september 
republiceerd kunnen worden. Wij maken echter van de gelegenheid ge- 
pruik, een groot aantal boekbesprekingen op te nemen. De redactie hoopt 
Blaarmee op een andere wijze enigszins te voldoen aan de verwachtingen 
van de lezers, in het vertrouwen, hun toch iets te bieden dat van nut kan 
Mijn voor de studie der theologie in haar vele vormen. 


De bijbelse gedachten over het Koninkrijk Gods 
in verband met de perspectieven van het apostolaat. 


 Nadenkend over de bijbels-theologische achtergronden en perspectieven 
van zending en evangelisatie moeten we de schriftgegevens over de komst 
van het koninkrijk met elkaar in verband brengen; speciaal met het oog op 
e vraag, in hoeverre er sprake is van een komen van het Rijk ook buiten 
de actieradius van de evangelieverkondiging. Spraken we vroeger naief van 
‘ons werken voor Gods koninkrijk’, tegenwoordig wordt de vraag gehoord, 
lof dat koninkrijk niet veeleer voor ons werkt. Vinden we in de buiten- 
| erkelijke wereld niet reeds overal tekenen van dit Rijk, blijken, dat het be- 
7 ig is te komen, ook daar, waar de verkondiging niet beaamd of zelfs niet 
gehoord wordt? 

| _Men komt bij dit onderzoek onder de indruk zowel van de veelkleurig- 
heid van dit bijbelse motief als van de achterstand in ons belijden en ons 
denken erover. Met een enkel theologoumenon of een paar teksten is de 
bovenstaande vraag niet te beantwoorden zonder in nieuwe simplismen te 
vervallen: we zullen moeten trachten, naar het geheel van de bijbelse ver- 
kondiging aangaande het Rijk te luisteren. Het onderstaande is een po- 
ging om tot deze bezinning iets bij te dragen. 

De gedachte van het/koningschap is in Israël ouder dan het koningschap 
zelf, en blijkt bij haar verschijnen in de historie al een verwarrende com- 
‘plexiteit te bezitten. De tweede spreuk van Bileam noemt als kenmerkend 
\voor Israël: ‘gejubel over de Koning... God, die hem uitleidde uit Egypte’ 
(Num. 23 : 21). Maar naast dit koningschap van Jhwh, dat Israël kent 
juit zijn machtige daden in het verleden, noemt de vierde spreuk het 
koningschap van een ander, door Israël in de toekomst verwacht: “. niet 
\van nabij... een schepter rijst op uit Israël.’ (24 : 17, vgl. ook de Silo- 
(profetie, Gen. 49 : 10). 
|_Die twee motieven, van de verwachte, messiaanse malkut en de bestaan- 
\de malkut van Jhwh, vinden we door heel het O.T. Ze zijn ‘schwerlich auf 
eine glatte Formel zu bringen’*, maar het is de taak van de bijbels-theo- 


LG. von Rad in G. Kittel - G. Friedrich, Theologisches Wörterbuch zum Neuen 
_ Testament, 1, Stuttgart [1933], S. 566f. s.v. Baoukeus. 
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LEENE 


logische bezinning, dat wat ‘schwerlich’ gaat, toch steeds weer te onder 
nemen. 


van Bileam ook de malkut van Israël zelf Ne 24: 5 een mie 
van de hee het messiaanse koningschap komt uit Juda's koning- | 


den de zieners het met hun eigen conceptie van het koningschap tege- IE 
moet. Tegenover de pervertering van de koningsgedachte bij de massas 
— ‘een koning als bij alle andere volken’ — treedt samuel op: ‘zij hebben: 
Jhwh verworpen, dat Hij geen koning over hen zou zijn’ (Sam. 8 : 5, 7; 
vgl. 12 : 12). Maar het slot van Richteren toont ook een legitiem verlan= 
gen naar de veiligheid en gerechtigheid van het koningschap: dan zal niet , 
meer ieder ‘doen wat goed is in zijn ogen’, maar wat Jhwh gebiedt. 
Het is duidelijk, dat het theocratische koningschap — met afwijzing | 
van elke absolutistische Aran wordt ondergeordend onder de 


cratische koningsidee en haar verwerken in het rijk van David en | 
Salomo ook opgenomen in de verwachting. Dit koningschap i is een gavl 


zegen zal schenken: Salomo zit * op de troon van de malkut Jhwh’ (1 Kron. ok 
28 : 5). Dit alles is typisch Israëlietisch, evenals de verbinding van het | 
koningschap met barmhartigheid jegens de ootmoedigen, die we reeds in het, 
lied van Hanna vinden (1 Sam. 2 :4-8). 

Zo staan de grondtrekken van de conceptie der latere profeten al vast. | 
In tweeërlei opzicht is dit koningschap ‘niet van deze wereld’: in de | 
luisterende, gehoorzame houding tegenover de grote Koning, Jhwh, en in | 
de gerechtigheid, die gekenmerkt is door barmhartigheid voor de ‘armen’ 
en die volis van de verwachting van een volkomener gerechtigheid. De 
uitvoerigheid waarmee het O.T. over David en Salomo spreekt vertolkt de 
blijdschap over de heerlijke mogelijkheden van gerechtigheid en vrede, die 
in dit koningschap besloten liggen. Aan de andere kant is er reeds bij 
David de notie, dat de zachtmoedigheid zich kan verdiepen tot vernedering || 
en lijden, en daarnaast steeds de merkwaardig onverbloemde erkenning | 
van zondig tekortschieten. Blijft de verwachting: ‘Jhwh zal David een 
huis bouwen’ (Ps. 89, vgl. 2 Sam. 23 : 3 vv.), verhevigd, naarmate het || 
koningschap in Juda dieper teleurstelt: Jhwh zal ‘de vervallen hut van 
David’ weer oprichten (Amos 9 : 11). ‘Een vredevorst is ons geboren, groot 
zal de heerschappij zijn en emdeloos de vrede op de troon van David’ (Jes. || 
9 :5 v.). De Spruit zal de geringen in gerechtigheid richten (11 : 4). ‘Mijn 
knecht David zal koning zijn’ (Ex. 34 : 23 v., 37 : :24 v., enz.). Zo is het 
bij Hosea (3 :5), Micha (5 :1 vv), Jeremia (23 „55030095 Zacharia 
(erk 

Nu is het opvallend, dat deze messiaanse figuur zelden ‘koning 
wordt genoemd. We horen vele andere namen: S&bgt (schepter), hötgr of 
nêsgr (spruit) en $ar (vorst, maar dan een, die ook naar boven verant- 
woordelijkheid heeft). Het is, of men ook in de bewoordingen dit koning- 
schap toch steeds weer wil afgrenzen van het koningschap van Jhwh zelf. 
Want naast de lijn der verwachting blijft ook steeds de andere zichtbaar 
van het koningschap, dat er al is; vooral in de Psalmen. ‘Wie is de koning 
der ere? Jhwh Sebäöt!’ (Ps. 24 : 10). ‘Jhwh Sebäöt.…, mijn Koning 
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en mijn God’ (Ps. 84 : 2,4). Daarbij is de blik juist achterwaarts gericht op 
Gods grote daden in het verleden: ‘Toch is God mijn Koning van oudsher, 
die in het midden der aarde verlossing bewerkt’ (Ps. 74 : 12; vgl. 68). 
 Jhwh troonde boven de zondvloed, Jhwh troont als Koning in eeuwigheid 
(Ps. 29 : 10). En niet alleen naar Gods verlossingsdaden in de geschiedenis 
wordt teruggegrepen: Jhwh’s schepping der wereld en zijn heersen over 
ganse creatuur zijn niet minder ‘historische’ daden, waarin God zijn koning- 
schap bewijst (Ps. 29; 89; Jes. 40). Ps. 29 eindigt: ‘Jhwh zal zijn volk 
sterkte geven, Jhwh zal zijn volk zegenen met vrede’. M.a.w.: van deze 
SKoning verwacht de dichter verdere verlossingen en vrede voor de ootmoe- 
digen; vgl. Ps. 10. 
Zo is er toch een verbindingslijn tussen de beide motieven. Die vinden wij 
bok bij de profeten: ‘Jhwh onze Koning — Hij zal ons verlossen’ (Jes. 
33 : 22). Jhwh Sebaöt (Jes. 6 : 5; Jer. 46 : 18) is de ‘Koning der volken’, 
die voor zijn toorn beven (Jer. 10 : 7, 10; vgl. Mal. 1 : 14). 
Bij Jhwh’s reeds manifeste koningschap wordt vóor alles gedacht aan 
zijn macht, die aarde en volken omspant, aan zijn verlossende wonder- 
daden, aan zijn ‘heerscharen’. Maar deze koninklijke macht zal zich op- 
nieuw manifesteren in het verwachte Rijk van gerechtigheid en vrede 
van zijn Gezalfde. 
De twee lijnen hebben hun knooppunt daar, waar van die heilrijke 
toekomst gesproken wordt als van het koning worden van Jhwh zelf, voor- 
jal in Deuterojesaja: ‘Uw God is Koning geworden! Uw wachters jubelen, 
ant met eigen ogen zien zij, hoe Jhwh naar Sion wederkeert’ (Jes. 
2 : 7 v.). Het koningschap dat Israël verwacht, is het rijk van Messias. 
Maar in dat koningschap keert Jhwh als Koning naar Sion terug. Het 
ederijk komt, omdat Jhwh Koning is (vgl. Zef. 3 : 15 en het slot van 
Obadja). Daarom zal dit verwachte koningschap zich dan ook uitbreiden 
over alle volken. ‘Jhwh zal koning worden over de gehele aarde’ (Zach. 
(14 : 9). In de apocalypse van Jesaja lezen we als laatste heil: ‘ Jhwh Sebäöt 
izal Koning zijn op de berg Sion’ (Jes. 24 : 23), en dan zijn de koningen der 
aarde aan Hem onderworpen. In de koningspsalmen horen we dezelfde 
jubel: ‘mälak Jhwh,— dat de volken beven’! Afgedacht van alle omstreden 
vragen i.v.m. een eventuele cultische viering is het duidelijk, dat Israël 
het komende Rijk heeft gezien als een opnieuw koning worden van Hem, 
die vanouds Koning is. 
\_ Zo toont het O.T. ons a.h.w. twee concentrische cirkels. Er is het ver- 
wachte Rijk, als het kleine begin, dat uitspruiten en groeien zal. Maar 
daaroverheen staat de machtige koepel van Jhwh's eewige koningschap, 
dat alles, ook de einden der aarde, beheerst. In de kleine cirkel zullen de 
ootmoedigen, die op God hopen en zich vrijwillig buigen onder zijn wet, 
vrede en gerechtigheid genieten; daarbuiten is de wijde cirkel van Jhwh's 
oppermacht, waar de vijanden ‘vanwege Uw machtige grootheid u 
veinzend hulde brengen’ (Ps. 66 : 3). Maar dat die kleine cirkel er komt en 
zich verwijden zal tot de grenzen samenvallen en alle vijanden van de 
aarde verdaan zijn, daarvoor staan het eeuwig koningschap van Jhwh en 
zijn trouw borg. 

Over het aandeel van het volk van Jhwh in de komende malkut licht 
Dan. 7 ons in. Als de Mensenzoon de koninklijke macht ontvangt, betekent 
dit tevens, dat deze ‘aan het volk der heiligen des Allerhoogsten gegeven’ 
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zal worden. ‘Zij zullen het koningschap bezitten tot in alle Be orienen Ik 
(Dan. 7 : 18). je 

De motieven, die het spreken over het Koninkrijk Gods in het Nieuwe)’ 
Testament beheersen, stammen uit het Oude. Het thema domineert aan, Í 
stonds op grootse wijze in de prediking van Johannesen Jezus: het konink. | 
rijk is nabij gekomen. Het heil voor de zachtmoedigen staat nu voor de, In 
deur. De tijd is vervuld. Het is duidelijk, dat dit met de komst van Jezus, E 
zelf gegeven is: ‘zie, uw Koning komt tot u’ (Matth. 21 : 5). En toch, op=f 
vallend weinig wordt ook in de evangeliën aan Jezus de titel ‘koning’ 
gegeven. Het meest door buitenstaanders: de wijzen, de spottende sol- | 
daten, Pilatus. Jezus zelf is ten opzichte van zijn koningschap nog terug: | f 
houdender dan ten aanzien van de Messias-titel. Hij spreekt van God als | 
‘de grote Koning’ (Matth. 5 : 35); ook in zijn gelijkenissen is de koning, U 
het stereotype beeld voor God. Slechts enkele malen spreekt hij tot zijn) 
discipelen in aansluiting aan Dan. 7 van zijn eigen toekomstig koning- 
schap: bij Caesarea Filippi (Marc. 8 : 30 en par.) en in Matth. 19 : 31. 
Daarentegen zegt hij onomwonden tot de Farizeeën, dat het koninkrijlf 
van God gekomen is (Matth. 12 : 28). 

Deze en enkele andere plaatsen impliceren, dat de heilstijd nu aange. 
broken is. Vooral in de passage over Johannes de Doper in Matth. 11 is dat, 
duidelijk. Maar deze gegevens zijn lang niet zo talrijk als die, waarin van de) 
basileia als een weliswaar ophanden, maar toch nog toekomstige zaak | 
wordt gesproken. Als Sevenster in zijn Christologse van het N.T.* op het} 
presente karakter van het Rijk extra nadruk legt, moet men niet vergeten, || 
in welk verband hij dit doet. Hij stelt zich de vraag: is het wel juist om 
Christus als middelpunt van de synoptische prediking te stellen; is dit 
middelpunt niet veeleer de basileia? Als antwoord brengt hij sterk naar | 
voren, dat de basileia met Jezus present is. Dit inzicht is juist, en het is de 
blijvende winst van Dodd’s ‘realized eschatology’. Maar de bede blijft: 
Uw Rijk kome! We zullen op vele plaatsen (zie bijv. Matth. 11 : 27; Luc. 
10 : 18; 12 : 32) rekening moeten houden met het ‘proleptische’ spreken 
over het komende als iets tegenwoordigs, dat in de profetische taal van heel 
de Schrift zo’n grote plaats inneemt. Doorgaans is in de evangeliën de hj 
basileia nog toekomst: Luc. 19 : 11 vv. Terwijl de rex designatus naar een 
ver land gaat om het koningschap in ontvangst te nemen, moeten de | 
slaven voor hem bezig zijn. De apostelen ontvangen de sleutels van het 
Rijk, en het evangelie van het Rijk moet in de gehele wereld gepredikt 
worden (Matth. 24 : 14). De gelijkenissen spreken van de wondervolle | 
komst van het Rijk, onweerstaanbaar en toch onopvallend, niet bereken 
baar en toch zeker. Het stelt de mens voor de radicaalste beslissing: men 
moet het zoeken en er alles voor prijsgeven, wil men erin binnengaan en 
het beërven. In het bijzonder in de laatste gesprekken van Jezus met zijn 
leerlingen is het Rijk een eschatologische zaak (Luc. 22 : 18, 29; Matth. 
20 : 21). “Wanneer gij dit alles ziet geschieden, moet gij weten, dat het 
koninkrijk Gods nabij is’ (Luc. 21 : 31). E 

De vraag is nu: welke verandering heeft Jezus’ dood en opstanding naar >. 
zijn eigen woord in dit opzicht gebracht? Matth. 28 : 18 klinkt als de, 
proclamatie van een nu aanvaard koningschap, de realisering van wat is 


l DE hat De Christologie van het Nieuwe Testament, Amsterdam 1946, blz. 
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E angekondigd: ‘Mij is gegeven alle macht in de hemel en op aarde’. En 
koch, ook hier is het goed — Calvijn doet het reeds — te letten op het 
proleptische spreken. Juist in die uitdrukking ‘is gegeven’ komt het zo 
| aak naar voren (Matth. 11 : 27; vgl. Joh. 5 : 22). Ook nu nog staat 
Jezus voor zijn hemelvaart om zich aan Gods rechterhand op de troon te 
zetten (Hand. 2 : 36; Ef. 1 : 20; Fil. 2 : 9 v). Verder schuift zich tussen 
deze proclamatie van zijn exousia en de voleinding de grote opdracht. De 
zùyevho staat nu op het punt, de koninklijke waardigheid in ontvangst te 
emen; de slaven blijven wachten en werken, maar nu in de wetenschap, 
dat hun Heer gekroond is (vgl. Luc. 19 : 11-27). Zo verstaan we het ‘nabij 
zijn’ van het Rijk. Het was hierom nabij, omdat Hij, die de machten ging 
onttronen en gerechtigheid en vrede schenken, was gekomen. Het is nu nog 
meer nabij, omdat Hij overwonnen heeft en gekroond is over hemel en 
a arde. In het profetische schema van het O.T.: de almachtige Koning, 
IJhwh Sebäöt, heeft nu de kleine cirkel op aarde getrokken. Het Rijk 1s ge- 
grondvest, omdat zijn Gezalfde verschenen is en zijn grondleggend werk 
verricht heeft. Die kleine cirkel zal zich uitbreiden, tot hij met Gods grote 
| irkel samenvalt. Dit is het Rijk, dat de grote Koning zijn volk bereid heeft 
van de grondlegging der wereld. En de gemeente kan bidden: ‘Uw Rijk ko- 
me’, omdat ze er de oudtestamentische doxologie aan kan toevoegen: 
“want van U gs het Rijk’. 

De apostelen prediken het evangelie van de basileia (Hand. 8 : 12 enz). 
| ij vertellen, dat Jezus Baoiebs is (Hand. 17 : 7), maar... het konink- 
| ijk moeten we door vele verdrukkingen binnengaan (Hand. 14 : 22). 
Het is een heerlijkheid, waartoe we geroepen zijn (Ll Thess. 2 : 12), waarin 
iwe een erfdeel hebben (Ef. 5 : 5). De gelovige 1s er reeds burger van, want 
hij weet zijn xvprog gekroond; maar hij verwacht hem ook als owttp 
Fil. 3 : 20). Hij is door God in het Rijk van de Zoon ‘overgebracht’ (Kol. 
il : 13), en... heeft daarom geduld, blij, dat de Vader hem voor dit erfdeel 
bereid heeft gemaakt (Kol. 1 : 1lv.). Zo is het ook in 2 Tim.4 : 18, 
Jac. 2:5, 2 Petr. 1:11, Hebr. 12 : 28. Nergens wordt het Rijk 
verinnerlijkt of anderszins als een reeds gerealiseerde zaak voorgesteld. 
Wel heeft de gemeente reeds door de Heilige Geest deel aan de grote gaven 
ivan de basileia: gerechtigheid, vrede en blijdschap (Rom. 14 : 17), maar 
idie vrede moet gaan regeren, die vreugde moet de harten àl meer ver- 
\vullen (Kol. 3 : 15; Fil. 4 : 7), die gerechtigheid moet, met ‘alle dingen die 
boven zijn’ àl meer gezocht worden. Zo openbaart zich reeds het Rijk in de 
gemeente (1 Kor. 4 : 20). 

| Het uitvoerigst spreekt Paulus over de bastleia in 1 Kor. 15 : 24 vv. 
Christus moet Baowdeberv, totdat Hij alle vijanden heeft onttroond; dan 
zal Hij de Baoret« overgeven aan God. Hier zien we Paulus’ visie op de 
\verhouding van Christus’ koningschap en het Koninkrijk Gods. Het eerste 
lis wegbereiding: uiteindelijk aanvaardt de Vader het koningschap. De 
\volledig gerealiseerde theocratie is: God alles in allen. Wat proleptisch 
vaak samenvalt — zie Ef. 5 : 5: ‘het koninkrijk van Christus en van God’ — 
valt hier uiteen. Vaak schijnt er tussen die twee geen verschil te bestaan. 
De lijn van het koningschap van God de Vader gaat in het N.T. aanvanke- 
lijk schuil achter het vele, dat over de komst van Christus’ rijk gezegd 
\wordt; maar die lijn is er steeds. We zagen hem in de woorden van Jezus; 
we zien hem ook bij Paulus, diein 1 Tim.1 : 17 God ‘de Koning der eeuwen’ 
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noemt, en in 6 : 15 v. ‘de enige heerser, de Koning der koningen, die alleen. Î 
onsterfelijkheid heeft’. En dan denken we ook aan zijn woord in 1 Thess. |; 
2:12, dat God de gemeente roept tot zijn koninkrijk, en aan Jacobus, die |; 
zegt, dat God dit rijk beloofd heeft (Jac. 2 :5). Het is steeds weer die: 
tweeheid: enerzijds God, die Koning is, en anderzijds het koningschap, dat |; 
Hij eens aanvaarden zal, als alle vijanden onderworpen zijn: de grote cir= ' 
kel, het allesoverkoepelend machtsgebied van de Koning der eeuwen, dat, 
over alle nu nog vijandige machten heen reikt tot alle horizonten; en |, 
daarbinnen het Rijk dat met de kroning van Christus gegeven is, dat zich 
in de gemeente door de Heilige Geest reeds openbaart in een nieuwe |, 
gerechtigheid, vrede en blijdschap, dat overal verkondigd wordt, en waar, le 
steeds meerderen een erfdeel in ontvangen. Het eerste is de garantie van, | 
het tweede. Ĳ 
Duidelijker komt dit nog in het laatste bijbelboek naar voren. De Open: | 
baring ziet Jezus gekroond als de overste van de koningen der aarde (1: 5), 
maar daardoor komt het rijk van god: als de laatste bazuin schalt, klinken 
luide stemmen: * % Baothela ToÖ xóopov is gekomen aan onze Here en zijn 
Gezalfde’. “Wij danken U, Here God 6 rravroxpátwp, die is en die was, dat 
Gij het koningschap hebt aanvaard’ (11 :15, 17; 19 :6). Deze laatste 
betekenis heeft de. aoristus êBaotkevoev ook bij profane schrijvers en in, 
des LX; hij komt overeen met het malak van de koningspsalmen. Het || 
herhaalde é navroxodrwp doet denken aan Jhwh Sebäöt van het O.T. Types}, 
rend is de verdeling der predikaten in 12:10: ‘Nu is verschenen de), 
dvvapig en de Baorheta van onze God, en de éfovota van zijn Gezalfde’. 
Gods oppermacht is er steeds geweest, maar zijn koning worden, dat 
gerechtigheid, vrede en blijdschap brengt, is een genade, een wederkeer. il 
God wilde geen koning meer zijn over de mens, die Hem de gehoorzaamheid 
had opgezegd. Strijd tegen de vreemde machten werd het lot van de 
mens, hun overwinning zijn enige kans op verlossing. En de koninklijke 
Mens, die deze overwinning bevochten heeft, is Jezus Christus. 8 
De belofte, dat met Christus ook de gelovigen zullen regeren (Dan. 7:18; 
Eet 22: 29; 2 Tim. 2:12) komt nu met kracht naar voren (Openb. 5 
10; 20 :4; 22 : 5). Zij zullen Baoweverv op de aarde tot in alle 
eeuwigheden. Ook de schepping en de cultuur komen dan weer in zicht, 
beide worden in de civitas dei opgenomen. Het Rijk is voor al het ge-| 
schapene en voor alle culturen verlossing en voleinding. De aarde wordt | 
bevrijd van allen, die haar verderven, en aan Gods heiligen onderworpen 
(11 :18; 20 : 3). In de gigantische nó)u Gods komen de schoonheid van 
het Paradijs en de heerlijkheid der volken eerst tot hun recht (21 : 24, 26). 
Het goud en de edelstenen, die in het Paradijs nog verborgen lagen, 
zijn nu gedolven en in dienst gesteld van de verheerlijking Gods. 
Als we van hieruit achterom zien, is nog meer te zeggen over de verhou- 
ding van het Koninkrijk Gods tot schepping en cultuur. We denken aan 
Paulus’ visie in Rom. 8, waar hij spreekt van de schepping, die nu aan de 
mens haar vrucht onthoudt, maar zuchtend uitziet naar het openbaar 
worden der zonen Gods. En verrassend is het, hoe deze gehele visie in nuce |, 
toch eigenlijk reeds opgesloten ligt in de eerste hoofdstukken van Genesis: | 
het bevel om de hof te bewerken, het expansie-bevel en de cultuurop- 
dracht: ‘onderwerpt de aarde en hebt heerschappij over haar.” Een heer- 
schappij, een Rijk, waarin de mens alle dingen regeert, mits hij zelf in he 
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Verbond aan God de Here onderworpen blijft. Dan, na de val, de vrucht- 
baarheid van deze cultuur (Gen. 3 : 17 vv); en ook de ontaarding van de 
koninklijke heerschappij, als de mens zich door zijn cultuur wil emanci- 
peren van God: in Kaïns stad, in de uitvindingen van Lamechs zonen, in 
ide torenbouw. Maar dan wendt God, de almachtige beheerser der historie, 
steeds weer genadig de totale perversie af: in de zondvloed, de spraak- 
\verwarring; en Hij handhaaft ook telkens weer zijn opdracht aan de 
mens om zich over de aarde te verbreiden. 

‚Het is de mavroxpdtwp, die de menselijke cultuurarbeid, die op een 
jaardeömspannend Rijk moet uitlopen, redt; die de koningen der aarde, 
als zij samenspannen, verschrikt; die het Rijk, nu als genade-rijk, toch 
\doet komen met vrede en gerechtigheid: ‘Ik heb toch mijn Koning gezalfd!’ 
|_ We kunnen in deze totaalblik nu ook de relatie in het oog vatten tussen 
ide geschiedenis en de Zoon, tussen Jezus Christus en de cultuur. De Ko- 
ning, die het Rijk vestigt door zijn overwinning, is ‘van Israëls God ge- 
Igeven’ en is de Zoon zelf. Van zijn pre-existentie spreekt Ps. 2 evenals de 
Iprofeten. ‘Jhwh sprak tot Mij: mijn Zoon zijt Gij, Ik zal de einden der 
laarde geven tot Uw bezit’ (Ps. 2 : 7 v). Het Rijk rust, als een genadig 
herstel van wat bij de schepping beloofd en geboden was, in deze unieke 
\relatie tussen Vader en Zoon. Daarom is het Rijk naar Jezus’ woord 
beschikt ‘van de grondlegging der wereld af’. De Zoon is het, die de grond- 
slagen van de kosmos mede heeft gelegd. Daarom kon Hij ook haar val 
stuiten, haar aanstonds opvangen indat genadige, uiteindelijk heilrijke 
‘handelen van God, die door en in zijn Zoon toch zijn Rijk doet komen. 
\__Duidelijk is dit uitgesproken in Kol. 1. Als Paulus zegt, dat God ons uit 
\de macht der duisternis heeft overgebracht in het Rijk van zijn Zoon, laat 
(hij onmiddellijk volgen: ‘Hij is als beeld van de onzichtbare God de eerst- 
geborene van de gehele schepping, want in hem zijn alle dingen ge- 
schapen... alle dingen bestaan in Hem’ (Kol. 1 : 15 vv.). Daaruit volgt 
jals heerlijke consequentie voor de verlossing: ‘Hij is het hoofd van de 
gemeente, het begin, de eerstgeborene uit de doden’. Omdat de ganse 
volheid in Hem woont, verzoent God alle dingen door Hem weer met 
\Zichzelf (Kol. 1 : 15 vv.). Soortgelijke dingen zegt Ef. 1 en vooral ook 
‚de proloog van Johannes: alle dingen zijn door het Woord gemaakt, en in 
dat Woord was het leven, het licht voor de mensen. Gods logos — zijn 
\spreken, zijn communicatie met deze wereld, zijn gunst en trouw — is van 
‚den beginne in dit Woord belichaamd geweest. Daarom kan dit alles nu 
look letterlijk be-lichaamd worden in de vleeswording van het Woord in 
| Bethlehem. Over de kosmos heeft zich altijd gewelfd de koepel van dit 
eeuwige Woord, dat God was. 

De kosmos is in het Rijk met God verzoend; maar dat kon, doordat de 
Zoon, die zich kruisigen liet, ook reeds degene was, in en door en tot wie 
alles in de kosmos geschapen werd. De wereldwijde machtssfeer rondom 
het komende vrederijk is ook de actie-radius van de Zoon, die van de 
aanvang af als Koning van dit Rijk is aangewezen. De macht van de 
mavroxpdrwp Jhwh Sebaot is die macht, die alle dingen leiden wil tot 
genade en vrede, tot het buigen van alle knie voor de naam van Jezus. 

Het is dan ook geen zuivere onderscheiding, wanneer we de beide 
| ‘cirkels’ zouden typeren als die van macht en die van genade. Want veel- 
eer is hier sprake van macht tot genade; een overmacht, die ‘allen onder 
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de ongehoorzaamheid besluit, om zich over allen te ontfermen’ (Rom. 

11 : 32). Maar, al zijn alle dingen op het heil betrokken, ze staan daarom | 
nog niet in het heil zelf. Het blijft zaak, te onderscheiden tussen de Súvaig 
van de mavroxpdrwp en de volmacht, êEovota, die de Gezalfde uitoefent. 

Van hier uit worden verschillende dingen duidelijk. Kuypers gedachte 
van een genadige continuering, een opgevangen worden van de schepping |! 
na de val, was juist. Fout was echter, dat hij — in strijd met zijn eigen ||! 
christocratische visie — het verband tussen deze continuering en het Rijk |: 
van Christus soms losliet en van twee terreinen ging spreken. Zo onttrok | 
hij een deel van de kosmos als irrelevant aan het komende Rijk. Er zijn ech-_ A 
ter uiterst weinig ‘Kuyperianen’, die dit nog aanvaarden. De meesten po- 
neren veeleer, dat alle arbeid van de christen, ook het onderwerpen van de |! 
creatuur, gericht i is op het Rijk. Alles, het goud van Scheba en de ceders 
van de Libanon, moet Christus dienstbaar gemaakt en in het Rijk binnen- | 
gedragen worden. Daartoe is alles in Christus * opgevangen’. 

Maar nu de arbeid van de niet-Christen. Wanneer we ons afvragen, of de 
Bijbel het recht geeft om te spreken van een komen van het Rijk ook bui 
ten de aanvaarding van het evangelie om, dan kunnen we niet met een 
simpel ja of neen volstaan. God doet als Koning ook buiten de kring, waar 
de verkondiging wordt gehoord, alle dingen meewerken aan de komst van 
zijn Rijk, aan de uiteindelijke universele erkenning van Jezus als Heer. 
Meer nog: daar alle dingen door en tot Christus geschapen zijn, worden | 
alle dingen ook beheerst door de komst van zijn Rijk zelf. In alles, wat in | 
de historie der mensheid plaatsvindt, hebben we niet alleen voorbereiding IE 
voor het Rijk, maar ook werking van de krachten van dat Rijk zelf te zien. 
Ook buiten de gemeente en haar verkondiging werken de krachten van het | 
komende Rijk, krachten van verlangen en van verzet, aantrekkend en_ 
afstotend als in een magnetisch veld, dat in principe reikt tot de grenzen 
van de kosmos. Hoe dichter bij de krachtbron, hoe ‘duide-lijker’ ze zijn. 
Maar ze zijn overal. Alle wendingen in de historie zonder één uitzondering | 
zijn - ook al weten wij ze niet als zodanig te duiden — tekenen van het 
komende Rijk: de val van de ene, maar ook de opkomst van de andere | 
wereldmacht; het verbroken worden van Assur, maar ook zijn gebruikt wor- 
den als Gods roede; het einde van het koloniale tijdperk, maar evenzeer. Í 
de opkomst ervan. De vreedzame ontwikkeling van de atoomenergie is 
teken van het Rijk, maar evenzeer de onmetelijke gewelddreiging, waar-\ 
onder we nu leven. Het zoeken van de samenhangen is geen theologische | 
bezigheid, maar zaak van christelijke geschiedeniswetenschap. Theologisch | 
kunnen we niet anders dan in de samenhang met heel de openbaring weten= || 
schappelijk doordenken, wat wij voorwetenschappelijk belijden, nl. dat het | 
Rijk alle gebeuren op aarde naar zich toe trekt, beheerst, en blijft beheersen. 

Wanneer we nu echter zouden poneren, dat de werkelijke zegeningen | 
van het Rijk - vrede, gerechtigheid en blijdschap - ook buiten de erkenning 
van Jezus als Heer door de Heilige Geest zijn te vinden, zouden we een 
grote vergissing begaan. Buiten deze erkenning, zowel er voor als erna, zijn } 
deze grootheden noodwendig gedenatureerd en niet als ‘vruchten’ van het }. 
Rijk te erkennen. De chirurg hanteert het mes niet door de Heilige Geest \, 
tenzij hij gelooft. Alleen in de gemeente is het Rijk als heerschappij van 
Jezus reeds een pneumatische — voorlopige en aangevochten —realiteit ; ook || 
al beheerst het daarbuiten alle dingen, zoals de vooruitgang, maar ook de 
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\mislukkingen van de medische wetenschap. Wij zouden het Rijk, misleid 
door het machtig uitzicht op zijn uiteindelijke universaliteit en door het 
Sweten van de Almacht van de Vader, wezenlijk seculariseren, wanneer we 
anders zouden spreken. 
|__Onbijbels is het ook, buiten de erkenning van Jezus als Kurios òm te 
s spreken van tekenen van kruis en opstanding, daar deze categorieën alleen 
opereren door het geloof in Hem, dus daar waar het evangelie van kruis en 
opstanding door de Geest wordt verstaan en in mensenharten werkt. 
‚De volheid van het Rijk, waarnaar wij uitzien, is een pneumatische 
volheid. En dit uiteindelijke heil komt pas door de grote incisie, de op- 
standing, het telos, waardoor gecontinueerd en vervuld, maar ook wegge- 
| vaagd wordt. Het is niet onze zaak, te weten, hoeveel van het Rijk reeds 
| voor en hoeveel door en na deze incisie gerealiseerd zal worden. Wij mo- 
|gen daar niet klein van denken. Paulus spreekt van een ‘leven uit de do- 
8 den’, wanneer de volheid der heidenen zal zijn ingegaan en zo ten slotte 
| Israëls aanneming een teit wordt (Rom. 11 : 15). Maar dit leven bloeit pas 
jop na en door dit ingaan en dit aannemen. Alleen door de bekering komt 
men in het Rijk. Alle dingen worden pas nieuw door Jezus Christus, en de 
ware gerechtigheid en vrede en blijdschap zijn alleen in Hem te vinden; 
‚nu in alle gebrekkigheid in zijn gemeente door de inwoning van Zijn Geest, 
straks in alle volkomenheid door de vervulling, wanneer God zal zijn 
‚alles in allen. 
‚Dit inzicht bewijst opnieuw de ontzaglijke verantwoordelijkheid van de 


gemeente. Want zij en zij alleen is door haar leven door de Geest Gods 
\ alleen het is — en dat geeft rust en aanbidding — die het komen doet. 


instrument om de volheid van zijn Rijk te doen komen. Even zeker als Hij 


Kampen D. VAN SWIGCHEM 


Boekbesprekingen 


Encyclopedie van het christendom, Protestants deel met medewerking 

van Oud-Katholieken. Hoofdredactie prof. dr. C. W. Mönnich. Uitgave 

van de Winkler Prins Stichting. Elsevier, Amsterdam-Brussel 1955. 

755 blz., geb. f 35,75. 
Terecht is bij het verschijnen van deze Encyclopedie van het christendom 
| gesproken van een unieke oecumenische gebeurtenis. Een eerlijk openstaan voor de 
| diepste overtuiging van,de ander, een ernstige wil om deze ander werkelijk te ver- 
\ staan en een overal veld-winnende oecumenische gezindheid zijn de factoren geweest 
die deze Encyclopedie in twee kloeke delen het licht hebben doen zien. En het resul- 
taat is, dat na „een zware, maar leerzame en vreugde gevende arbeid’ van de 
redactie hier verschillende christelijke belijdenissen in het woord samenkomen om 
te getuigen van wat hen essentiëel verbindt, zonder verberging van de diep- 
ee verschillen. 

e beide delen van deze Encyclopedie, het protestantse en het rooms-katholieke 
deel, staan ieder op zichzelf, maar toch is het ook weer zo, dat zij op elkaar zijn af- 
gestemd en elkaar completeren, inzoverre zij voor eigen kring een meer uitvoerige 
documentatie bieden, waarbij steeds rekening gehouden is met de stand van zaken 
bij de anderen. Het protestantse deel, met medewerking van oud-katholieken, dat 
in het najaar van 1955 verschenen is, is intussen voor de recensent een rijk en 
onmisbaar bezit geworden en de tol, die nog betaald moet worden in de vorm van 
een boekbespreking, kan slechts bestaan in een gelukwens aan de redactie en uit- 
geverij, die een beeld van de hedendaagse christelijke activiteit hebben weten te 
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concipiëren en gestalte weten te geven in een bijna perfecte vorm. Illustratie en \(# 
foto-materiaal zijn hier direct dienstbaar aan de tekst. De geografische kaarten, Ip 
historiografieken, religiografieken, cartogrammen en statistische gegevens geven || 


een helder beeld van de concrete verschijningsvormen van het christendom. En dit le 
alles wordt de lezer aangeboden in een typografie, die terecht verzorging van de wd 
tekst mag heten. 

Een novum biedt deze Encyclopedie inzoverre zij, voorafgaande aan het alfa 


stukken (Het Boek der Eeuwen, De belijdende Kerk, De pelgrimstocht der Kerl 
Christelijke Kerken en geloofsgemeenschappen, de leer der Kerk, Liturgie, Dienst- « 
betoon der Kerk, Christendom en samenleving, Jodendom, De niet-christelijke 
godsdiensten, Publiciteit) is zo de verschijningsvorm van het christendom in deze 
wereld in zijn verschillende aspecten belicht. Zo is het centrale gezichtspunt be- « 
waard gebleven, dat anders verloren dreigde te gaan in de verwarrende veelheid van |} 
feiten en gebeurtenissen, die in het alfabetisch register meer gedétailleerd ter 
sprake komen. il | 
Wanneer we hier de aandacht mogen vestigen op een enkel punt, dan willen wij , 
allereerst wijzen op de historiografiek van het Oude en Nieuwe Testament, waarin \ 
een instructief, visueel beeld de wording van het Woord Gods door de eeuwen heen 
geschetst wordt. Wat betreft de historiografiek van de christenheid, die de pel- 
grimstocht der Kerk in beeld brengt, kan men de vraag stellen of hier niet te sterk | 
de indruk gewekt wordt, alsof met de Reformatie kwantitatief veel sterkere groe- | 
peringen optreden, naast de voortbestaande katholieke kerk. Een instructief verge- | 
lijkend overzicht van de erediensten in de verschillende christelijke kerken, evenals | 


geboden in het hoofdstuk over de liturgie. Om nog een laatste greep te doen uit het || 
algemeen overzicht: bij de behandeling van het Jodendom wordt de lezer teleur- 
gesteld, omdat het „mysterie van Israël’ zo mager behandeld wordt. 

Van het alfabetisch register kan men zeker zeggen, dat hier een ernstige poging ‘ 
gedaan is tot een objectieve voorstelling van zaken, waarbij men ook aan het 
andere gezichtspunt het volle recht laat wedervaren. Niet altijd is deze poging vol- 
komen geslaagd. Zo mist men soms een christelijke visie, o.a. in de artikelen over 
Sterilisatie, Onanie, Inseminatie. Elders is de protestantse of katholieke leer niet — 
altijd even juist naar voren gebracht; de artikelen bijv. over Biecht, Mis, Aposto- 
lische successie zijn, althans in hun formulering, van katholiek standpunt uit gezien | 
niet orthodox. Inzoverre kan men dus zeggen, dat met deze eerste poging het 4 
summum van het mogelijke nog niet bereikt is. Maar het blijft een verblijdend teken, | 
dat hier een poging is gedaan om te getuigen van het wezenlijke en van een ver- « 
deeldheid, die door ieder als tragisch ervaren wordt. âl 

Redactie en uitgeverij mogen zich overtuigd weten, dat hun arbeid vele, onnodige 
misverstanden tussen de christenen wegneemt. Hun werk vinde zijn beloning in een | 
levendiger „besef van wat het Christendom eigenlijk is: gehoorzaamheid aan de | 
Heer der Kerken’. k 


Drachten PH. M. MUSKENS 


De Apocviefe boeken (Boeketreeks nrs. 5-6). J. H. Kok N.V., Kampen 
1958. DI. 1 256 blz., dl. II 156 blz. Prijs per deel f 1.50. 


Deze volledige herdruk volgens de oorspronkelijke uitgave van Jacob en Pieter « 
Keur is zeer welkom voor wie de gehele Statenvertaling wil bezitten. In een In- 
leiding herinnert prof. dr. W. C. van Unnik aan het gebruik van deze boeken in 
verschillende kerken, hun rol in de kunst en hun betekenis voor de kennis van de 
intertestamentaire periode. Zoals bekend vinden wij bij deze geschriften niet de 
waardevolle kanttekeningen, gelijk bij het O.T. en N.T., wel een „„waerschouwinge 
aan de Lesers'', welke eveneens in deze uitgave is opgenomen. 1 

De O.T.-ische apocriefen behoeven gelukkig niet in twee kolommen gedrukt te j 
worden; de uitgave is verzorgd doch nog niet volmaakt te noemen. E 


Leiden ; Kewal Ï 


G. J. SIRKS, Spoorzoeken in het Nieuwe Testament. Van Loghum Slaterus, 
Arnhem 1957, 188 blz., gebonden f 8,90. 
De auteur verantwoordt in zijn inleiding de titel en de opbouw van zijn boek: 
het avontuurlijke heeft hem aangegrepen, de gebaande paden in de nieuwtestamen- | 
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tische wetenschap leken hem te platgetreden. Daarom is hij alleen op speurtocht 
gegaan naar de wereld die er ligt voor de fixatie van het N.T. en naar de zin die 
jdeze geschriften van hun ontstaan af dragen. Naar zijn visie is deze wereld een 
\cultische en moet het N.T. als een cultus-geschrift gelezen worden. Op deze ge- 
dachten voortbordurend wijst hij dit cultische element aan in de verklaring van het 
IO.T., in de oud-christelijke prediking en de eerste christen-gemeenschap, om ten 
ee zijn aandacht te wijden aan het object van deze cultus, Jezus Christus, de 
Heer. 

| Deze summiere aanduiding van de uiteenlopende onderwerpen die hier in een 
bestek van 190 blz. aangeraakt worden, mag de eventuele lezer waarschuwen, zijn 
\verwachtingen niet te hoog te stellen. De problematiek van de Leben-Jesu-For- 
schung, het gebruik van oudtestamentische citaten, godsdienst-wijsgerige voor- 
„waarden voor de cultus enz., dit alles is wel zo gecompliceerd dat men het niet in 
één boek tot klaarheid kan brengen. Een ernstiger bezwaar is echter de eenzijdigheid 
waarmee de auteur zijn toch al gevaarlijke these verdedigt. Om een enkel voorbeeld 
te noemen: het litteraire probleem van de Synoptici is niet opgelost met een beroep 
lop de oudtestamentische stukken als uitgangspunt en verklaring voor de prediking. 
(Met een zeker gemak worden allerlei teksten cultisch — wat volgens de auteur wil 
izeggen: niet-historisch — geïnterpreteerd, terwijl men zich verbaasd afvraagt, 
\waarom bij uitstek liturgische teksten als die over het Avondmaal zelfs niet ge- 
noemd worden. In het algemeen moet men zeggen dat de compositie van het boek 
\niet strak genoeg gehouden is: telkens veroorlooft de schr. zich uitweidingen over 
onbelangrijke punten; des te meer verbaast het dan wanneer wezenlijke punten van 
het betoog met een enkel woord aangestipt worden, of geheel stilzwijgend voorbij 
„gegaan. 

Maar prof. Sirks „wist al zekerder dat de geest die hem leidde, geen dwaalgeest 
was. Dit vond zijn oorzaak vooral in het feit dat die geest hem niets verbood en ook 
grillige invallen en opwellende gedachten, vreemde vermoedens en zwervende 
(fantasie verdroeg” (blz. 8). De recensent ziet liever een minder persoonlijke garantie 
en zoekt daarom een andere gids bij zijn speurtochten. 


Drachten PH. M. MUSKENS 


HEINZ SCHÜRMANN, Das Gebet des Hevvn, aus der Verkündigung Jesu 
evläutert. Verlag Herder Freiburg (1958). 144 blz., gebonden DM 6.80. 


Naast de exegetische literatuur die bestemd is voor een beperkte kring van vak- 

mensen, verschijnen er tegenwoordig ook vele geschriften die tegemoet willen 
‚komen aan de groeiende belangstelling van een groter publiek. 
‚Een geslaagd speciment van verantwoorde vulgarisatie vormt Het Gebed des 
' Heren van H. Schürmann, professor in de exegese van het N.T. te Erfurt en bekend 
| door zijn studies over de Avondmaalsteksten bij Lukas en Jezus’ afscheidsrede 
| voeringen. Omdat dit boekje vooral bedoeld is voor niet theologisch geschoolde 
\ lezers heeft de auteur zijn talrijke aantekeningen (480!) achterin geplaatst, terwijl 
ook de meer „technische” tekstgedeelten met een kleine letter zijn gedrukt en 
zonder veel bezwaar door een hierin niet geïnteresseerde lezer kunnen worden 
overgeslagen. 

Ook de theoloog zal de schrijver voor dit boekje dankbaar zijn. Uitgaande van de 
kortere Lukas-recensie van het Onze Vader wordt een wetenschappelijk verant- 
woorde en heldere uiteenzetting gegeven van dit kostbaar stukje Evangelie. 

Schürmann is er bijzonder in geslaagd het Gebed des Heren te plaatsen tegen de 
achtergrond van Jezus verkondiging van het Rijk. Aanbevolen! 


Niümegen TAAAR 


RUDOLF BULTMANN, Theologie des Neuen Testaments. 3., durchgesehene und 
ergänzte Auflage. Verlag J. C. B. Mohr (Paul Siebeck), Tübingen 1958. 
xvi + 611 blz., gebonden DM 28 —. 

OTTO SCHNÜBBE, Der Existenzbegrviff in der Theologie Rudolf Bultmanns. 
Ein Beitrag zur Interpretation der theologischen Systematik Bultmanns. 
Vandenhoeck & Ruprecht, Göttingen 1959. 140 blz., gebonden DM 14.80. 


Eigenlijk al voor de eerste druk in 1953 met zijn derde aflevering voltooid was, 
is. Bultmanns Theologie des NTs in ons land als een standaardwerk in gebruik 
genomen, en weinigen zullen sindsdien het kerkelijk examen en het doctoraal ge- 
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passeerd zijn zonder zich er min of meer grondig mee vertrouwd te maken. Zo 
behoeft de aankondiging van de nagenoeg ongewijzigde derde druk slechts kort te 
zijn om aan zijn doel te beantwoorden. Voornamelijk door bibliografische toevoe 
gingen is de omvang sinds 1953 met 8 blz. toegenomen, hetgeen het terugvinden van 
verwijzingen niet al te zeer bemoeilijkt. Men vindt bijv. korte maar krachtige ge af 
wijzingen van opvattingen uit O. Cullmanns Christologie des NTs (1957), maar ook 
veel informatie over recente literatuur zonder meer. In het nieuwe woord vooraf 
spreekt Bultmann uit, dat de betekenis van de teksten uit Qumran voor de uitleg. 
van het NT naar zijn mening veelal wordt overschat; dit dus in tegenstelling met | 
de Mandeese gegevens. 
Voor een goed begrip van Bultmanns systematiek, die met zijn exegese een sterk 
eenheid vormt, biedt het boek van Schnübbe, bewerking van een Erlanger disser- 
tatie van 1955, een waardevolle hulp. Het maakt in alle opzichten een conscientieuze \, 
en onbekrompen indruk; vertoont een positieve instelling t.a.v. Bultmanns be-_ 
doelingen, maar oefent zonodig onverbloemde kritiek. De stijl is helder, zij het door- 
gaans bijna te beknopt, soms meer aanduidend dan ontledend, hetgeen de keerzij is 
van een prijzenswaardige gedegenheid. De opzet is, een interpretatie van Bultmanns. dl 
systematische theologie te winnen uit zijn eigen geschriften, zich daarbij oriën- 
terend aan Bultmanns plaats in de geschiedenis van de theologie. Zo wordt hij hier 
niet geschetst als exponent van ‘de orthodoxie’ of 'de Aufklärung’, maar als een 
leerling van W. Herrmann, die sterke invloed onderging van Karl Barths Römer-\ 
brief (1922), zonder onder het gezag daarvan te bezwijken, en die later van Hei- || 
deggers ontologische analyse gebruik wilde maken om de existentie van de christen |. 
te tekenen in nu ter zake doende begrippentaal. Gedachten van de genoemde drie |, | 
figuren zijn bij Bultmann al voor 1927 (Heideggers Sein und Zeit) in een creatieve | | 
synthese verwerkt, met dien verstande dat Bultmann het ontoereikende in de op- | 
vattingen van de jonge Barth, waarvan hij de meeste deelde, aanvulde door op | 
Herrmanns aandacht voor de menselijke werkelijkheid terug te grijpen, waarin met | 
Heideggers begrippen klaarheid wordt gebracht. Herrmann stelde, dat het geloof 
het antwoord biedt op de problemen van de menselijke existentie; voor Bultmann | 
is omgekeerd de vraag naar de eigenlijke existentie centraal voor het geloof. Wat | 
niet over mijn existentie spreekt is ‘mythe’, en die te geloven ware een werk der wet | 
en geen geloof. Ï 
Schnübbe wil dus Bultmann verstaan van diens eigen, Le intenties uit, | 


ú 


ete 


Daseinsverständnis is ten slotte mede geïnspireerd door plegen an Luther en _ 
Kierkegaard — ten volle wordt uitgebuit. O.a. ten aanzien van de interpretatie van 
het ‘nieuwe leven’ van de christen ligt Bultmanns eigenlijke beperking veeleer in zijn. 
dialectisch-theologisch dogma van de ‘absolute Jenseitigkeit Gottes’. | 

Beoordeling en (doorgaans immanente) kritiek zijn misschien in détails niet 
nieuw. Deze poging om de theologie van Bultmann onder een bepaald gezichtspunt 
in zijn geheel te beschrijven is echter allesbehalve overbodig. De wijze waarop de 
schrijver zich van zijn moeilijke opgaaf heeft gekweten verdient grote erkentelijk- 
heid en zijn niet gemakkelijke boek seh 


Warmond J.Ss.s 


PAUL GAECHTER S.J., Petrus und seine Zeit. Neutestamentliche Studien. 
Reales, Innsbruck - Wien - München (1958). 458 blz., gebonden 
M 22.— i 


De kerkrechtelijke aspecten van het leven van de vroegste christelijke gemeente 
en in het bijzonder de unieke positie van Petrus vormen het thema van deze bundel < 
artikelen. Ze werden merendeels in de jaren 1947-1954 in tijdschriften gepubliceerd, 
en enkele ervan hebben in de wetenschappelijke discussie ook al een rol gespeeld, zie 
bijv. O. Cullmann, Saint Pierre, Disciple — Apôtve — Martyr, Neuchâtel-Paris (1952). 
De auteur gaat ervan uit, dat de eerste christenen een ‘hoog ontwikkeld rechts- 
gevoel’ bezaten (blz. 155), en dat daarnaast allerlei wat voor hem, Gaechter, van- 
zelf spreekt ook destijds gegolden heeft. Zo spelen termen als ‘nach allen Analogien 
menschlichen Lebens’, ‘naturgemäss’, ‘normal und vernünftig’ e.d. nogal een rol in 
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| het betoog, waarin bovendien het argumentum e silentio ijverig wordt gebezigd. 
\Recht en gezond verstand blijken telkens iets institutioneels, autoritairs, iets 
| monarchisch uiteraard, en ook iets profaans in te houden. Dit onmiskenbare iets — 
| iets te veel — maakt nu echter het beeld dat Gaechter met volkomen beheersing van het 
métier van de kerkelijke verhoudingen uit de eerste decennia tekent, op beslissende 
| punten moeilijk aanvaardbaar, — ook dunkt mij voor wie bereid is, of genoodzaakt, 
| zich in de onvermijdelijke roomskatholieke posities te verplaatsen. De taltijke grote 
jen kleine onwaarschijnlijkheden worden evenwel omgeven met veel scherpzinnige 
| exegese; er wordt werkelijk gewoekerd met het materiaal, en Gaechter heeft on- 
| tegenzeggelijk een zeldzame gave, gegevens te combineren. Voeg daarbij een 
| kordate en zakelijke stijl, en ge kunt u misschien voorstellen, hoeveel uit dit boek op 
concrete punten te leren valt. Ik moet volstaan met de aanduiding van enkele 
|hoofdzaken. In 1 Das dveifache ‘Weide meine Lämmer’ (Joh. 21 : 15-17) ziet de 
auteur het juridische karakter van de opdracht aan Petrus in de drievoudige her- 
| haling, die op een oeroude rechtsgewoonte zou teruggaan. 2 Die Wahl des Matthias 
(Hand. 1 : 15-26) was in formeel opzicht, met name t.a.v. het door de opgestane 
\ Heer verordende loten, een norm voor de toekomst. 4 Die Sieben (Hand. 6 : 1-6): de 
| Zeven waren geen diakenen, maar volwaardige ambtsgenoten van de apostelen, de 
| toekomstige presbyters. 5 Jerusalem und Antiochia: de eerste generatie kende een 
| ‘Romgefühl’, dat zich richtte naar de plaats waar Kepha, de leider van de kerk, 
| verbleef; en dat zich dus zeer vroeg van Jeruzalem afwendde. 7 Jakobus von Jeru- 
salem: Jacobus was geen kalief of ‘sterke man’, maar monarchisch bisschop met 
ouderlingen. Over Petrus heeft hij nooit enig gezag uitgeoefend (tegen Cullmann). 
9 Schranken im Apostolat des Paulus: Paulus heeft zichzelf slechts beschouwd als 
| één apostel onder velen; hij iseen man van de tweede generatie en wilde zijn (juridisch) 
| gezag geen ogenblik met dat van Petrus gelijkstellen. 


Warmond J.S.S. 


WALTER THIELE, Wortschatzuntersuchungen zu den lateimischen Texten der 
Johanmnesbviefe. Aus der Geschichte der lateinischen Bibel, 2. Verlag 
Herder, Freiburg 1958. 48 blz., ingenaaid 10.50 DM, voor intekenaars op de 
Vetus Latina 8.90 DM. 


De reeks Aus der Geschichte der lateimischen Bibel is een nevenverschijning bij een 
van de grootste projecten, die er op het gebied van de bijbelwetenschap in onze tijd 
| gerealiseerd worden: de uitgave van de Vetus Latina, d.w.z. de latijnse bijbel- 
\ vertalingen die naast en ten dele voor de Vulgaat in omloop zijn geweest. Voor de 
uitgave van die teksten heeft men in Beuron (Duitsland) in aansluiting bij Hans 
\_ von Soden e.a. een methode van tekstkritiek ontwikkeld, waarin het onderscheiden 
| van de ‘afrikaanse’ woordenschat van de ‘europeese’ een belangrijke rol vervult. 
‚ De ontwikkeling van de latijnse bijbeltaal wordt nl. gekenmerkt door een voortgaan- 
| de ‘europeïsering’ van het taalgebruik, waarvan het vroegste stadium dat in de bij- 
| bel van Cyprianus is. Het is dus van belang, te kunnen vaststellen hoeveel ‘afrikaans 
bloed’ om zo te zeggen er nog in een bepaalde tekstvorm schuilt. De weergave van 
_dydrm is een duidelijke aanwijzing: ‘afrikaans’ zijn agape en dilectio, ‘europees’, d.w.z. 
| voornamelijk bij europeese schrijvers aan te treffen, is caritas. Een tekst die voor 
 dydrmn overwegend caritas bezigt, is dus daaraan enigermate te localiseren en te 
\ dateren. Vooral voor fragmentaire teksten, die uiteraard niet altijd het woord 
dyérm vertalen, is nu een zo volledig mogelijke beschrijving en indeling van de weer- 
gave van het Grieks in de te onderscheiden teksttypen van belang. En dat is wat 
| dr. Thiele, assistent aan het Vetus Latina Institut, voor de — nog onuitgegeven — brie- 
| ven van Johannes ondernomen heeft. Een lange lijst in deel 1 biedt het materiaal: 
elk Grieks woord plus zijn weergave in de verschillende lagen van de traditie. Deel 
2 gaat na, in hoeverre en voor welke woorden een aanduiding als ‘typisch afrikaans’ 
mogelijk is, en beschrijft dan de verschillende Latijnse teksttypen: K (Karthago 
t.t.v. Cyprianus), C (Afrikaanse tekst van ongeveer 100 jaar later), S, T, en V (ver- 
schillende Europese typen; V = Vulgata). De tekstvorm van Lucifer van Cagliari en 
die van Augustinus worden afzonderlijk besproken. Met De Bruyne meent Thiele, 
dat de laatste zelf omstreeks 400 zijn bijbeltekst heeft herzien aan de hand van het 
| Grieks. Een overzicht over de geschiedenis van de Latijnse teksten, die in dit geval 
| op één gemeenschappelijke oorsprong terug zouden gaan, besluit de onderzoekingen. 
Hoe fraai de typografie van deze publikatie in folioformaat is, ziet men in een 


181 


enkele oogopslag: onovertroffen. Te constateren, dat de wetenschappelijke ver- 
diensten daarmee overeenstemmen, is niet het werk van een ogenblik. Bij ontstente-_ 
nis van de Beuroner uitgave van 1-3 Joh. kan men de gegevens trouwens ook moei- 
lijk controleren. Maar wie zich de moeite getroost, zich in de hier gevolgde methode 
te verdiepen, boekt betrouwbare winst en zal de schrijver dankbaar zijn voor zijn. 
weinig spectaculair werk. Afgezien van het doel, waarvoor dit soort onderzoekingen 
in Beuron dient, is deze publikatie ook van exegetisch belang: de verschillende | 
Latijnse vertalingen scherpen de blik voor allerlei nuances, die een Griekse term kan ; 
bezitten. / 


Warmond REEN | 


W.C. VAN UNNIK, Openbaringen wit Egyptisch zand (De vondsten bij Nag- 
Hammadi). Uitgeverij Van Keulen N.V., Den Haag 1958. 82 blz., inge- 
naaid f 5.25. 

E. M. J. M. CORNÉLIS, Mogelijkheden en moeilijkheden bij het defimië- 
ven van de gnosis. Rede... te Nijmegen op vrijdag 30 januari 1959. Dekker 
& Van de Vegt, Nijmegen-Utrecht 1959. 26 blz., ingenaaid f 1.50. 


Aan de bestudering van de in 1945 bij Nag-Hammadi gevonden gnostische | 
bibliotheek hebben Nederlandse geleerden een verheugend aandeel. In het onder- 
havige deeltje uit de serie ‘Exegetica’ blijkt dat o.a. uit het feit, dat de schrijver van | 
prof. Quispel een vertaling van het Apocryphon van Jacobus ter beschikking kreeg. — 
Na over de geschiedenis van de vondst iets verteld te hebben, biedt prof. Van, 
Unnik in hoofdstuk 2.een overzicht van de inhoud van de 13 handschriften, die een || 
50 titels omvat, en daarna een en ander over de mogelijke herkomst van de ver- | 
schillende gedachten en voorstellingen. Volgt een karakterisering van de gnostieke || 
stromingen in het algemeen. In dat verband is de betekenis van de vondsten vooral, | 
dat nu voor het eerst omvangrijke gegevens uit de eerste hand bekend zijn ge- | 
worden resp. zullen worden. Deze beschouwingen zijn niet zozeer waardevol door | 
nieuwheid als wel door een voorzichtige bezonnenheid, die al aan het begin schrij- \ 
vers parool is. De voornaamste waarde van de publikatie ligt, dunkt mij, echter in 
wat vervolgens over vier geschriften wordt meegedeeld: over drie gepubliceerde, \ 
het Evangelie van Thomas, het Evangelie der waarheid en het Apocryphon van 
Johannes, en één onuitgegeven, het Apocryphon van Jacobus. Wellicht stammen — 
deze boeken alle uit de tweede eeuw, terwijl men voor materiaal uit het Evan- « 
gelie van Thomas een nog oudere herkomst moet aannemen. Vele teksten wor- | 
den meegedeeld, over de verklaring daarvan, de datering en de theologische 
kenschetsing van de verschillende tractaten wordt uitvoerig gehandeld. De kloof, © 
menigmaal ‘onoverbrugbare kloof’, tussen de sectarische geschriften en het | 
Nieuwe Testament wordt overduidelijk gemarkeerd. Over het Apocryphon van | 
Johannes heet het bijv. : ‘men kan Zijn [Jezus’] figuur schrappen zonder dat wezen- | 
lijk iets in dit boek zou veranderen. Men is hier wel heel ver van de prediking van 
het N.T. af, waar Hij de overwinnaar der wereldmachten is in Zijn lijden en op- 
standing’ (66). Het accent ligt echter, gelukkig, op de kennismaking met de teksten, 
en wie daar prijs op stelt, vindt hier zeer veel. : dl 

Een enkele aantekening: prof. Quispels verdiensten zijn op dit gebied ongetwijfeld _ 
zo groot, dat wij mogen vaststellen, dat de term ‘wereldreligie’ voor de gnostiek — 
niet aan hem te danken is, zoals de lezer van blz. 21 waarschijnlijk zal menen, | 
maar reeds voorkomt bij de veel gesmade Harnack en misschien al eerder. Á 

Hoe weinig juist het ook is, zonder meer te zeggen, dat Harnack ‘in de gnosis de 
radicale hellenisering zag van het Christendom’ (zo Cornélis, blz. 20, met vele 
anderen), zal ieder die Harnacks Dogmengeschichte (1922, S. 64) leest erkennen, en | 
wie zijn dogmenhistorische methode kent zal het inzien. De zojuist geciteerde en hier- | 
boven aangekondigde oratie van de nieuwe Nijmeegsehoogleraar voor godsdienst- 
geschiedenis en godsdienstwijsbegeerte beproeft een klassificatie te geven van de © 
verschillende pogingen, de gnosis als begrip te definiëren en als historisch verschijn- 
sel te verstaan, — twee vragen die met het probleem van de herkomst nauw zijn ver- 
weven. Een eigen bijdrage van de auteur bestaat in de tekening van een aantal 
‘krachtlijnen’ volgens welke ‘de eigen dynamiek van de gnosis zich manifesteert’, en 
van een portret van de typische gnosticus, waarvan zeker de anecdotische waarde 
duidelijk is. 

Warmond J.s.s. Ml 
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J. N. BAKHUIZEN VAN DEN BRINK, Cyprianus van Carthago. 258 — 14 sep- 
tember — 1958. Mededelingen der Koninklijke Nederlandse Akademie van 
Wetenschappen, afdeling letterkunde. Nieuwe reeks, deel 21, no. 9. Noord- 
gr Uitgeversmaatschappij, Amsterdam 1958. 33 blz., ingenaaid 


Ter gelegenheid van het 17e eeuwfeest van Cyprianus’ martyrium heeft de Leidse 
hoogleraar hem willen eren met een biografische schets, waarin de beoordeling van 
deze kerkvader door eerderen (‘Beamtenbisschof’, ‘Durchschnittschristentum’) 
saan een grondige revisie wordt onderworpen. Tijdens de vervolging onder Decius was 
de Carthaagse bisschop langer dan een jaar ergens buiten de stad ondergedoken. 
s Veel is daaromtrent onzeker, maar buiten twijfelt staat, dat de bisschop in het volle 
besef, %b zijn plicht te vervullen, met vaste hand zijn ambt bleef uitoefenen. Later 
"heeft hij zich wegens deze secessus moeten verdedigen, en daarbij heeft hij tevens 
svoor zijn ambt de hoogste pretenties laten gelden. Een discrepantie, laat staan een 
syscheiding tussen ambt en ambtsdrager heeft hij dus niet gekend. Integendeel: zijn 
leer, ook t.a.v. sacrament en kerk, was zijn leven en omgekeerd. Dit ‘christelijk- 
ideëel inzicht’ is constitutief voor Cyprianus’ grootheid (blz. 24). In hoeverre was 
hij in dit alles oorspronkelijk? Kan men van een ontwikkeling spreken? In hoeverre 
kennen wij zijn historische persoonlijkheid? Deze en andere vragen beantwoordt de 
schrijver terloops in zijn schildering van Cyprianus als een man van unieke innerlijke 
\eenheid, vastheid en gestrengheid, wiens gave beeld na zijn dood in de gemeente 
{van Carthago is blijven leven. De kerkhistoricus, zo zal men uit deze verhandeling 
concluderen, heeft dus nauwelijks het recht, aan deze figuur zijn bewondering te 

sontzeggen. Op een dogmenhistorische beoordeling, die daartegen scherp zou 

Swillen afsteken, rust zodoende een zware bewijslast; waarbij het echter van 

| beslissend belang zou kunnen zijn, hoe men het doel van de dogmengeschiedenis wil 

omschrijven. Ook tot methodische overwegingen geeft dus deze voortreffelijke 

| Medeling aanleiding. 

Warmond J.S.S. 


| 


L.J. M. VAN DEN BERG, Inleiding tot het denken van Thomas van Aqwino. 
Reeks: Hoofdfiguren van het menselijk denken. Uitgeverij Born N.V. 
Assen-Amsterdam 1958. 53 blz., ingenaaid f 1.60. 


| Na een kort overzicht van de voornaamste gegevens betreffende het leven van 
\ Thomas raakt de Schr. enige hoofdzaken aan als het probleem van de verhouding 
van theologie en filosofie, de betekenis van Aristoteles voor Thomas, de kernge- 
dachte van zijn filosofie. Vervolgens doet Schr. een greep uit de vele onderwerpen 


\waarmede Thomas zich heeft beziggehouden: het kennen, de mens, het zedelijk 
handelen, waarna ten slotte een poging tot beantwoording van de vraag naar de 
| betekenis van Thomas voor onze tijd . 

| _Aan de opgave in kort bestek een inleiding te geven is op deze wijze stellig 
| voldaan. Literatuuroverzichten bijv. mag men niet verwachten (men kan ze in 
Beer leerboek vinden); toch blijft het aanbeveling verdienen — juist in een als 
\inleiding bedoeld werkje — bij moderne auteurs wier namen, met betrekking tot 
| bepaalde vraagstukken, /\genoemd worden, een nadere verwijzing te geven. Deze 
| boekjes dienen immers als inleiding tot nadere studie, 

| Leiden J.-W. S. 
| 


HELLMUTH BANDT, Luthers Lehve vom verbovgenen Gott. Eine Untersuchung zu 
dem offenbarungsgeschichtlichen Ansatz seiner Theologie. Theologische 
Arbeiten herausgegeben von Hans Urner, Band viii. Evangelische Ver- 
lagsanstalt, Berlin 1958. 212 blz., gebonden DM 8.80. 


Wie enigermate op de hoogte is van de litteratuur over Luthers theologie weet, 
dat de interpretatie van zijn notie van de deus absconditus voor grote problemen 
stelt en met recht een crux interpretum genoemd mag worden. De moeilijkheden 
| vloeien voort uit het feit, dat Luther in deze notie een complexe veelheid van soms 

zelfs tegenstrijdige gedachten met elkaar verbindt, die in hoofdzaak zijn terug te 
| N . . . ……. 
| brengen tot deze twee stellingen: de verborgenheid Gods staat in dienst van Zijn 


openbaring en: de verborgen God staat tegenover de geopenbaarde. Deze laatste 
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gedachte speelt in het bijzonder in „de servo arbitrio’’ van 1525 een rol. De vele op- 
lossingen, die sedert Theodosius Harnack tot verklaring van de tegenstrijdigheid 
zijn voorgesteld, wachtten duidelijk op een synthese, die in dit boek dan ook ge- 
geven wordt. In ruim 200 blz. behandelt de schrijver in breed verband, met talrijke 
belangrijke excursen, de leer van de deus absconditus in Luthers vroegste geschriften 
(deel I), in „de servo arbitrio’’ (II) en in zijn latere werk (III). Het is duidelijk, dat 
het tweede deel het omvangrijkst moest zijn; het beslaat bijna de helft van het boek. 
In dit gedeelte poogt de schrijver aan te tonen, dat de tegenstrijdigheden in de notie 
van de deus absconditus kleiner zijn dan veelal is beweerd en dat zij voor een belang- |} 
rijk deel als elkaars complementen moeten gelden. Dit wordt toegespitst - en men |} 
begrijpt op wie de spits gericht is — tot de stelling, dat God zich ook voor de gelovige 
blijft verbergen, omdat alleen op deze wijze kan vermeden worden, dat de deus | 
vevelatus een principe wordt of een idee. Men moet van het gehele boek zeggen, dat | 
het een bewonderenswaardig diepe interpretatie van het leerstuk van de deus abs- 
conditus geeft. Of deze interpretatie geheel geslaagd is en of de schrijver niet al te |} 
sterk systematiseert, blijft oi. een vraag, die bij ieder moet opkomen, die, met deze | 
interpretatie voor ogen, terugkeert tot de teksten en met name „, de servo arbitrio’’ | 
herleest. Wij hebben ons verder afgevraagd of het wel legitiem is om het gebruik van « 
het begrip deus absconditus in de middeleeuwse mystiek zo weinig in het onderzoek te 
betrekken. Iets dergelijks kan men opmerken t.a.v. Luthers gebruik van de term | 
omnipotentia dei generalis. Heeft dit begrip geen middeleeuwse wortels, die veel | 
verklaren van Luthers gebruik? En zou op deze wijze de tegenstelling voor een deel | 
niet toch historisch te verklaren zijn? 


Warmond G. H. M. POSTHUMUS MEYJES * 


W. J. KOOIMAN, Luther en de Bijbel (Bibliotheek van Boeken bij de 
Bijbel). Bosch en Keuning N.V. Baarn z.j. (1958). 204 blz., gebonden 
f 5.40; abonnementsprijs f 3.60. 


Wie over Luther en de Bijbel wil schrijven, staat voor de opgave zich te beperken. 
Luthers gehele theologie en reformatorische arbeid zijn immers ten nauwste ver- | 
bonden met zijn strijd om inzicht in de Bijbel. Prof. Kooiman is in die beperking 
geslaagd. Zijn boek belicht op heldere wijze de verschillende fasen en aspecten van | 
Luthers omgang met de Bijbel en geeft daarmee de lezer de sleutel tot de kennis van | 
Luthers leven en werken in handen. / 

Het eerste van de talrijke hoofdstukken, over Luthers kennismaking met de 
Bijbel, rekent nog eens af met het misverstand, dat de Bijbel een vergeten of ver- 
boden boek zou zijn geweest; vóór 1520 zijn in Duitsland meer dan 20.000 exem- 
plaren van de Vulgaat gedrukt. Vervolgens: Luther als docentfin de bijbelse theologie, | 
zijn college over de Psalmen, de verhouding van de traditionele hermeneutiek en | 
Luthers exegetische greep, het christologisch-soteriologisch principe. Langs deze | 
weg komt Luther tot klaarheid t.a.v. de iustitia Dei. Tegelijk is dit principe bepalend 
voor de verhouding O.T. en N.T. De schr. denkt eerder aan een geleidelijke ont- | 
wikkeling van Luthers exegetische inzicht dan aan een dramatische bekering | 
(Turmerlebnis). ii 

Na een hoofdstuk over de inhoud en de geschiedenis van de collegedictaten over 
Romeinen, Galaten en Hebreeën (tijdens het laatste college valt de 31e oktober 
1517) wordt vervolgens een belangrijk deel van het boek gewijd aan Luthers studie | 
van de grondtalen, zijn methode en principes van overzetting (vertalen is ver- 
tolken), de uitgave van het N.T., ten slotte die van de volledige Bijbel. Gedeeltelijk © 
of in extenso wordt menige „voorrede’ bij een bijbelboek geciteerd (Jacobus!). 
Terecht herinnert de schr. aan de vele middeleeuwse vertalingen van de: Bijbel in 
de landstaal; aan Luthers betekenis voor de ontwikkeling van de Duitse taal. K 

Wie nader kennismaakt met Luthers opvattingen inzake vertaling en exegese 
zet toch wel enige obelisci! Luther hamerde steeds op het ene aambeeld: Christus _ 
het middelpunt van de Bijbel; maar hij sloeg er vaak naast, erkent prof. Kooiman. 
De vraag of hij geen gevaar liep zijn theologische stempel al te diep in te drukken bij 
zijn vertaling en exegese, wees hij af als een duivelse verzoeking. De Schrift is de 
alleenheerseres aan wie allen gehoorzaamheid verplicht zijn „al zou God zelf het | 
anders zeggen’’. De gevolgen van een doctrinaire verstarring van deze en dergelijke | 
getuigenissen van een dynamisch man als Luther zijn ons maar al te bekend. Zelf — 
hanteerde hij het onderscheid tussen het gesproken en het geschreven woord, eu > 
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istelde de viva vox evangelii van mondelinge overlevering en verkondiging tegenover 
\de latere fixering, een noodzakelijk kwaad. De leer der letterlijke inspiratie zoekt 
{men bij hem vergeefs. Prof. Kooiman behandelt verschillende daarmee samen- 
\hangende problemen in de laatste hoofdstukken, mi. de meest belangrijke i.v.m. 
ide vraag, in hoeverre Luthers visie vruchtbaar is voor de huidige hermeneutiek. 
Dit deel van de reeks Boeken bij de Bijbel is zowel voor de minder-theologisch 
\geschoolde als voor de student of predikant verhelderend en in velerlei opzicht 
waardevol. Alleen reeds de vele bronvermeldingen en de schat van litteratuur (ook 
zeer recente) maken het tot een voorbeeld van wetenschappelijke arbeid. Jammer 
dat in deze zo, verzorgde (ook van enkele illustraties voorziene) uitgave drukfouten 
niet ontbreken. Zo is de weergave (blz. 147) van de titel van de bijbeluitgave van 
1534 niet geheel correct. Bij de vertaling van Luthers kernachtige uitspraken wilde 
(prof. Kooiman kennelijk geen ‘Buchstabilist’ zijn. 


Leiden é J.-W. S. 


G. C. P. VAN DER VYVER, Professor Dirk Postma 1818-1890, Pro Rege — 
Pers Beperk, Potchefstroom 1958. 499 blz., gebonden f 19.50. 


Dit werk, dat de schrijver gediend heeft als proefschrift tot verkrijging van de 
graad van doctor in de godgeleerdheid aan de Potchefstroomse Universiteit voor 
| Christelijk Hoger Onderwijs, is ook los in de handel gebracht. Het is gewijd aan de 
Nederlander Postma, één van de belangrijke figuren van de Afscheiding, die zijn 
aanvankelijke werkzaamheid als predikant van de chr. afgescheiden gemeente in. 
\ Nederland in 1858 verlegde naar Zuid-Afrika, waar hij tot zijn dood is gebleven. De 
\ schrijver heeft in een zorgvuldig onderzoek, dat hem ook naar Nederland voerde, een 
grote hoeveelheid materiaal bewerkt en op grond daarvan een zeer volledige biografie 
samengesteld, die bewondering afdwingt en zonder twijfel door velen in Z.-Afrika en 
elders, die Postma een warm hart toedragen, dankbaar zal worden begroet. Voor 
Nederlandse lezers is vooral het eerste gedeelte van het boek van belang (blz. 
1-175), waarin een overzicht gegeven wordt van Postma's ontwikkeling en werk- 
zaamheden tot zijn vertrek. In dit gedeelte grijpt de schrijver weliswaar een enkele 
maal naar het zwart-wit schema en reduceert hij het historisch gebeuren tot oi. al te 
simpele factoren, maar over het algemeen streeft hij naar objectiviteit. Wat de 
achtergrond van de afvaardiging van Postma door zijn kerk naar Z.-Afrika betreft, 
heeft de auteur ons niet kunnen overtuigen. In een apart hoofdstuk daarover 
concludeert hij, dat het doel van Postma’s vertrek de bewaring van de reeds ge- 
vestigde kerk onder de inwoners der Transvaalse Republiek betrof en het bedrijven 
van zending. Over dit laatste wordt echter in de lastbrief in het geheel niet gespro- 
ken en wat het eerste betreft moet opgemerkt worden, dat de haast, waarmee e.e.a. 
geregeld werd, kwalijk valt te rijmen met het hooggestemde doel. Had ds. Dosker 
ongelijk, toen hij schreef, dat de afvaardiging ontijdig en overhaast was (blz. 167 
n. 83)? Is verder art. 48 van de Dordtse K.O. wel van toepassing op het hele geval en 
is de interpretatie niet rijkelijk gewrongen? Dit artikel handelt over correspondentie 
van synodes onderling, maar daarvan is nauwelijks sprake geweest. Hoewel men de 
N.G. Kerk in Z.-Afrika verzocht had te melden of de afvaardiging van een ouderling 
en een predikant op prijs gesteld zou worden, wachtte men geen antwoord af en 
zond Postma per ‘Estafette’ naar de Kaap. Ten slotte nog een paar kleinere pun- 
ten: In een zo degelijk bewerkt proefschrift misstaat de verwijzing naar een folder 
van de VVV (blz. 21 n. 16). Bilderdijk was eerder voorloper dan leider van het 
Réveil (blz. 33). De staving van feiten door mondelinge overlevering van nakome- 
lingen is geheel overbodig, wanneer de bronnen deze feiten genoegzaam mededelen 
(blz. 37 n. 33). Kan art. 10 van de Dordtse K.O. op de achtergrond liggen van de 
duistere zinsnede in Postma’s verzoek om attestatie (blz. 71 n. 153)? Het valt te 
betreuren, dat dit degelijke en fraai uitgegeven boek niet is voorzien van een re- 
gister en dat de beeltenis van de hoofdpersoon moest prijken tegen een achtergrond 
van geschilderde geleerdheid. 

Warmond G. H. M. POSTHUMUS MEYJES 


SÖREN KIERKEGAARD, Over het verschil tussen een gemie en een Apostel. 
Woudschoten’, Zeist, 38 blz., f 1.50. 
… In de erTHETO-brochurereeks verscheen als no. 1 een uitstekende vertaling van 
dit — Kierkegaard typerende — geschriftje. Het handelt over de volkomen eigen 


185 


plaats van degenen, die door Christus gezonden zijn, over de oorsprong en de draag- 
kracht van hun gezag. De vertaler, S. van Lienden, zorgde ook voor een verant 
woorde inleiding en voor verhelderende aantekeningen. Iedereen, die zich bezig 
houdt met zending en priesterschap, zal deze oorspronkelijke gedachten met 
vrucht lezen. Ki 


Venvay DR. H. A. VAN MUNSTER O.F.M. || 


C. G. SEERVELD, Benedetto Crvoce's Earlier Aesthetic Theovies and Literary 
Criticism (Diss. V.U.). Kok, Kampen 1958. 110 blz., ingenaaid f 3.90. 


Dit is een met sympathiek Amerikaans enthoesiasme geschreven studie over 
Croce's esthetica en krities werk van vóór 1914. Men kan hier duidelijk volgen, 
hoe de grote Italiaanse wijsgeer sedert zijn twintigste jaar zoekt naar het wezen || 
van de kunst. Eerst meent hij dat te vinden in de expressie, d.w.z. de transformatie 
van impressies, in een stuk menselijke bevrijding van de druk der buitenwereld. \ 
Hoe hij dan na 1904 in het kader van zijn overgang van een wijsgerig dualisme 
naar een spiritualismo assoluto het wezen van de kunst ineen ‘aanvankelijkheid des | 
Geestes’ gaat zien, in sentimento op basis van intuïtie, wordt helder uiteengezet. \ 
Het blijkt, dat hij ook dan met verschillende onopgeloste problemen blijft zitten. « 
Voor beide periodes wordt ook Croce's litterair-kritiese werk geanalyzeerd, dat 
overigens los van alle wijsbegeerte merkwaardig aan dat van Ter Braak doet « 
denken. | 

Minder opgetogen ben ik over de kritiek, die schr. ten slotte op Croce levert. 
Deze verraadt wel erg his master's (promotor's) voice, zo bijv. blz. 82: ‘he catapulted | 
himself into the realm where the dove’s wings flail futilely and where the punish- 
ment for the hybris of trespassing beyond the bounds of theoretical thought is \ 
antinomy... Croce could not grasp the modally interlaced aspects of reality, the 
systatic structure of experience in which one functional activity anticipates and | 
retroflexes upon all the others etc.’ Tegen Croce's (would be) monisme en eenzijdig- | 
litteraire esthetica zijn ook wel ‘profaner’ argumenten aan te voeren. ki 

Een ander bezwaar is, dat schr. blz. 40 v. een aanvaardbare onderscheiding van | 
artistiek kunnen en esthetische receptiviteit motiveert met een absolute scheiding 
van ‘Fuehrer’ en ‘Gefolgschaft'. Gelooft men in de V.S.A. niet meer in Lincolns — 
ideaal van government of the people by the people for the people? 


Leiden A. V.N. VAN WOERDEN © 


LEO BAECK, Aus drei Jahrtausenden. Wissenschaftliche Untersuchungen und 
Abhandlungen zur Geschichte des jüdischen Glaubens. Mit einer Ein- 
führung von Hans Liebeschütz. J. C. B. Mohr (Paul Siebeck), Tübingen 
1958. 402 blz., gebonden DM 21.— 


Van Leo Baeck (1873-1956), de Berlijnse rabbijn en hoogleraar, jarenlang een van | 
de leiders van de Reformbewegung in Duitsland en sinds 1933 de gezaghebbende \ 
vertegenwoordiger van alle Duitse joden, verscheen in 1938 een bundel van 24 
opstellen, waarvan nagenoeg de gehele oplage op hoog bevel is vernietigd. Na 20 
jaar verschijnt nu onder dezelfde titel een herdruk van 22 van deze opstellen. Men 
kan daaruit een goede indruk krijgen van,de veelzijdige geleerdheid van de voor- | 
treffelijke auteur, die Baeck geweest is. Volgens één van de vroegste opstellen, 
Der vm Dornbusch Wohnende (1902), mag men in Deut. 33 : 16 39, braambos, ook 
zonder emendatie als °3°9, Sinaï, opvatten. Philologie en exegese bieden ook Glauben 
(1935) en Das Reich Gottes (1928): in het gebed 11°2Y geldt het als de taak van het 
Joodse volk, ‘een wereld te ordenen door de heerschappij van de Almachtige’. Een _ 
aantal andere verhandelingen, waaronder Baecks oratie Griechische und jüdische 
Predigt (1914), betreffen de geschiedenis van de joodse prediking en bijbeluitleg, het 
gebied van zijn leeropdracht aan de Hochschule für die Wissenschaft des Judentums. 
Weer drie andere, waaronder het enige in 1938 voor het eerst gepubliceerde stuk 
Ssefer ha- Bahir, behandelen de geschiedenis van de joodse mystiek. Over Levi ben 
Abraham ben Chajim, een 13e-eeuwse talmoedist en wijsgeer uit de Provence, 
handelt uitvoerig Mittelalterliche Popularphilosophie (1900). Voorts zijn er ook 
twee pedagogische opstellen opgenomen, zodat men zeker van een bont geheel kan 
spreken. Door het uitvallen van twee inmiddels reeds gepubliceerde studies, Die 
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\Pharisâer (1927) en Das Evangelium als Uvkunde der jüdischen Glaubensgeschichte 
| (1937), zie The Pharisees and other essays, New York 1947, heeft de bundel van 
| 1938 naar mijn indruk nogal ernstig aan waarde ingeboet. De karakteristiek van het 
christendom als Romantische Religion (bewerkt artikel uit 1922), die nu het voor- 
naamste bestanddeel van de verzameling uitmaakt, schijnt mij althans van twijfel- 
achtige wetenschappelijke kwaliteit. Men heeft Baecks Wesen des Judentums (1905, 
21922) een ‘Liebeskonstruktion’ genoemd. Wie nu zijn ‘Wesensschau’ van het 
christendom leest — het christendom, dat ‘einen sentimentalen Stoff in phantastischer 
| Form behandelt’ — raakt wel overtuigd, dat zo’n fenomenologische methode alleen 
| door liefdevolle intuïtie gered kan worden; en die ontbreekt hier stellig. In de geschie- 
| denis gegronde grieven, vooral tegen het lutherse en roomskatholieke christendom, 
| een journalistieke vermenging van systematische en historische argumentatie, en 
slechte exegese, met name van Paulus, die het ook hier moet ontgelden, resulteren 
| in een met fijne pen getekende karikatuur zonder geestigheid. ‘Gnostik ist Christen- 
| tum ohne Judentum und insofern das reine Christentum’ (89). Waar enig ethos of 
| een zweem van gerechtigheid in de kerk speurbaar wordt, spreekt Baeck dra van 
| Judentum in der Kirche (1925). Onder het hoofd Grundsätzliches vindt men verder 
| nog Hat das überlieferte Judentum Dogmen? — een omstreeks 1926 veel besproken 
| thema, en Theologie und Geschichte (1932), het meest verhelderend voor Baecks 
| theologische positie. Deze wordt bovendien in een inleiding van Liebeschütz uit- 
stekend geschetst. Uitvoerige registers, waarin de Nieuwtestamentische citaten 
| ontbreken. Op blz. 295 vv. zijn de verwijzingen uit 1938 niet aan de nieuwe pagine- 
‘ring aangepast. 
Warmond J.S.S. 


H. DE vos, Inleiding tot de ethiek. Tweede druk. G. F. Callenbach, Nijkerk 
1959. 179 blz., gebonden f 8.90. 


‚De Groningse hoogleraar heeft een tweede druk van deze eenvoudige, maar hel- 
| dere inleiding tot de ethiek doen verschijnen. Daar er in de tekst niets wezenlijks 
| veranderd is, kunnen wij volstaan met de aankondiging, waaraan wij de wens ver- 
binden, dat dit veelgebruikte boek opnieuw zijn goede diensten aan theologische 
‚en andere studenten zal bewijzen. 


Groningen ELD 


J. P. VAN STEENBERGEN, Het Humanisme, een witdaging voor de Kerk. 
H. Veenman en Zonen, Wageningen (1958). 149 blz, ingenaaid f 4.70, ge- 
bonden f 5.90. 


Dit boek is ontstaan uit een contact tussen humanistische jongeren en leden van 
de Jonge Kerk te Apeldoorn, waar de schrijver hervormd predikant is. In zeven 
hoofdstukken wordt het probleem van de verhouding tussen kerk en humanisme 
| behandeld. De trant van schrijven is populair, maar de auteur weet, dat men het de 
lezer bij vragen als deze niet te gemakkelijk mag maken. Vandaar dat hij een be- 
spreking van een zo gecompliceerde stof als bijv. de leer van Jung over het psychisch 
| evenwicht niet uit de weg gaat. Hoewel hij met alle denkbare openheid en eerlijk- 
| heid over het humanisme schrijft, laat hij niet na de kloof, die humanisme en christe- 
lijk geloof uiteindelijk scheidt, duidelijk te tekenen. Naar mijn mening wel eens iets 
| te duidelijk: het humanisme wordt steeds als een gesloten eenheid behandeld, als 
een gegeven. Wij missen elke verwijzing naar de omstandigheid, dat deze geestelijke 
stroming in elk geval óók een stuk kwaad geweten van de christelijke gemeente 
is, die, met name in de 19e eeuw, niet in staat bleek het wetenschappelijk gebeuren 
| met een duidelijke evangelieverkondiging te begeleiden, en dat nog steeds maar 
| gebrekkig doet. Afgezien van dit niet onbelangrijke bezwaar, bevat het boek rijke 
passages — en dit te meer, omdat zowel de humanistische litteratuur als de Bijbel zelf 
mogen uitspreken, alvorens de auteur zich in het gesprek mengt. Dat is al veel op 
een discussievlak, waar men elkander steeds weer ‘stenen voor stenen’ pleegt aan te 
reiken! 

Tot de ‘Schönheitsfehler’ van dit werk behoort naast de voorstelling van de 
geestelijkes structuur der primitieve volkeren als een ‘mentaliteit’ — een gedachte, 

ie sinds het werk van Ad. E. Jensen en P. Radin toch niet meer houdbaar is — voor- 
3 ook de kritiek op Jung’s archetypen-leer, Wanneer tegenover de machten van het 
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onbewuste de hemelse boosheden uit de lucht worden aangevoerd, die een wijdere, 
want kosmische betekenis zouden hebben, vergeet de schrijver m.i., dat het bij 


deze wereldgeesten om een projectie van het antieke wereldbeeld gaat, waarmee de 


tegenstelling grotendeels vervalt (p. 42). 


De toon van het geheel maakt het boekje meer geschikt voor de gemeente dan ; 
voor de belangstellende humanist. Daar de auteur met zijn titel al te kennen geeft, « 


hoe hij zich zijn lezerskring denkt, hoeft dit geen bezwaar te zijn. Door zijn helder 
en eerlijk betoog zal het in die kring uitstekende diensten kunnen bewijzen. 


Groningen L.Lii 


Theologische Week over de Mens, Nijmegen 1958. Dekker en van de Vegt 
N.V., Nijmegen (1958). 172 blz., ingenaaid f 7.90 


De tweede ‘Theologische Week’, georganiseerd door de Nijmeegse faculteit der © 


godgeleerdheid in juli 1958, was gewijd aan het thema ‘De Mens’. 

De benaming ‘theologische week’ en de organiserende faculteit wijst er reeds op 
dat hier voornamelijk de (katholieke) theologen aan het woord zijn. Voor de dogma- 
tiek: E. Schillebeeckx O.P. (God en mens). Voor de Schriftuur: H. Renckens S. J., 


(De eeuwige mens in zijn oudtestamentische gestalte) en W. Grossouw (Het nieuw- | 
testamentisch mensontwerp). De oosterse en reformatorische theologie zijn vertegen- 


woordigd door J Remmers (De vergoddelijkte mens in de spiritualiteit van het Clwiste- 


lijk Oosten) en P. A. van Stempvoort (De mens in Paulus en in de ambtsdragers der | 
kerken). Rond deze theologische kern groeperen zich de wijsgerige bijdragen van | 
P. Zacharias O. F. M. Cap. (De mens in het Marxisme) en R. C. Kwant O.E.S.A. | 
(De mensopvatting van. Maurice Merleau-Ponty), naast de verrassende ‘literaire’ || 
voordracht van W. J. M. A. Asselbergs over Het hind, met ketenen beladen. De Theo- \ 
logische Week werd afgesloten met een beschouwing van J. H. Walgrave O.P. over \ 


Christelijk Humanisme. 


Deze keurig verzorgde uitgave van de voordrachten zal ook voor de niet-deel- ki 
nemers aan de tweede Theologische Week een stimulans zijn bij hun reflexie over | 


‘De Mens’. 


Nijmegen J:A.R- il 


Annalen van het Genootschap voor wetenschappelijke pPphilosopme. xxvì 
(1956), xxvii (1957). Van Gorcum & Comp N.V., Assen 1958. 102 blz., 
ingenaaid f 7 — 


Wij moeten volstaan met de aankondiging van dit prijzige boekje. Het | 


bevat een aantal voordrachten, op verschillende plaatsen gehouden. De inhoud: 


Dr. H. Meyer, Infra-logica, logische calculus en meta-logica; dr. C.J. de Vogel, Het | 
monisme van Plotinus (een prachtig artikel, waarin de eigensoortige radicaliteit van 
P's monisme in het licht wordt gesteld); dr. P. Brommer, Wijsbegeerte en psychologie; \ 
dr. A. Brandon, Wijsgerig-Psychologische velaties; dr. D. Wiersma, De Psychopatho- 
logie en de Wijsbegeerte (stelt de inzichtelijkheid van de zieke psyche, die zonder | 
metafysische verklaring mogelijk is); dr. H. Meyer, Immanuel Kant's synthese — een 
vergelijking met S. Freud; dr. P. Brommer, Taal en philosophie; G. Nuchelmans, « 


Betehenissystemen; E. W. Beth, Geformaliseerde talen en novmaal taalgebruik; 


dr. K. Kuypers, Teken en symbool (een heldere uiteenzetting van Cassirers’ gedach- « 


ten op dit punt). 


Groningen LL 


J. H. DUBBINK, Het onzegbaar domein. Rede. Uitgeverij der Theosofische 
Vereniging, Nederlandse afdeling, Amsterdam 1959. Ingenaaid f1.25 
J. J. POORTMAN, De wijsgerige projectie. Rede bij de aanvaarding van het 
ambt van bijzonder hoogleraar aan de Rijksuniversiteit te Leiden, 31 ok- 
Re 1958. Van Gorcum & Comp. N.V., Assen 1958. 20 blz., ingenaaid 


Twee publikaties uit theosofische kring. Met het ‘onzegbaar domein’ wil de | 


schrijver het esoterische aanduiden, dat ongrijpbaar in en achter het wijsgerig denken 
aanwezig is, als stimulus en telos beide. Plato voor deze categorie verantwoordelijk 
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maken, alleen op grond van een citaat uit de Zevende Brief, lijkt mij niet onbeden- 


ij 
ij 


\kelijk. Het gaat hier om de ontmoeting met dit esoterische bij twee Russische den- 


| 
kers, VL. Solovjof (1853-1900) en L. Sjestof (1866-1938). Beide ontmoetingen vinden 
plaats op de grens van het Niets, bij de kloof tussen rede en ervaring. Bij Solovjof, 
spiritist en gnosticus, leidt deze tragische ervaring tot oecumenische activiteit, om- 
fdat de hereniging der kerken een eerste stap zou kunnen zijn op weg naar het do- 
|mein, bij Sjestof actualiseert zij zich in een breuk tussen zijn Joodse existentie, die 
‘geloof’ als kern heeft, en de zinloosheid van de wereld. Alweer: het is m.i. niet mo- 
| gelijk Sjestof’s strijd tegen de rede met redelijke middelen te vergelijken met Plato's 
visie op de wijsbegeerte als een voorbereiding op de dood. Het citaat Phaedo 64A, 
door D. aangehaald, geeft daar geen recht toe. 
‚ Dr.sPoortman geeft in zijn rede theosofisch commentaar op de problemen 
{rondom dr. F. Sierksma’s Religieuze projectie. Hij ontwikkelt enige zakelijke be- 
\zwaren tegen dit boek, die echter voor een deel niet opgaan. Zo is bijv. de 
opmerking, dat het Mahayana-Boeddhisme wel degelijk projectie kent, een schot 
jin de lucht, omdat het S. gaat om ‘enige consequente vormen’ van Boeddhisme 
(cf. De veligieuze projectie, 1956, p. 214). Of de poging, die de redenaar doet, de 
door hem aanvaarde resultaten van Sierksma zeer nauw met theosofische gedachten 
te verbinden, werkelijk geslaagd is, durf ik niet beoordelen. Wel vraag ik mij af, of 
hij Sierksma daarmee een dienst bewijst. 
Beide geschriften werden zeer verzorgd uitgegeven. Het eerste leest aanzienlijk 

gemakkelijker dan het tweede, omdat dr. Dubbink het theosofisch idioom tot een 
| minimum heeft teruggebracht. j 


Groningen — EE 


P. J. ROSCAM ABBING, Wat mogen wij geloven? Korte geloofsleer aan de 
hand van de ontdekkingen der kerk de eeuwen door. Lectuurbureau der 
Ned. herv. kerk, 's-Gravenhage 1958. 67 blz., ingenaaid f 1.50. 

Aanbidding (Exercitium Pietatis, 5). Boekencentrum, 
's-Gravenhage 1958. 117 blz., ingenaaid f 5 — 

Over de verhouding tussen Theologie en Psychologie. 
Rede... te Groningen op 7 oktober 1958. Boekencentrum, ’s-Gravenhage 
(1958). 22 blz., ingenaaid f 1.25. 


Uit de titels van deze drie publikaties, die alle in het jaar 1958 verschenen, 
| komt zowel de vruchtbaarheid van ‘schrijvers pen als ook de wijdheid van zijn 
werkterrein al dadelijk op de lezer af. Het drieluik dat voor ons ligt, geeft opnieuw 
aanleiding, om de praktische theologie veelmeer als een kunst dan als een welom- 
schreven wetenschap te beschouwen. Wanneer zij zich aan de universiteit pre- 
\senteert, komt het minder aan op haar methodische geloofsbrieven dan op het appèl 
len de stimulans tot wetenschappelijk dóordenken, waarmee zij het werk in de 
theologische en de andere faculteiten begeleidt. 

|_ Im Wat mogen wij geloven, voor de gemeente geschreven, wil de schrijver aantonen, 
dat het in het geloof niet gaat om koele, onpersoonlijke waarheden, maar om de 
vrucht van een ontmoeting, die vaak een worsteling is. Hij kiest daarvoor een 
| originele methode: op de samenvatting van de schriftgegevens, die elk onderwerp 
\inleidt, volgt de bespreking van een grote figuur uit de kerkhistorie, aan wie een 
| bijzonder inzicht in het betreffende probleem werd geschonken. Daarna volgt een 
‚stuk ‘Wij’, dat de historische gegevens wil actualiseren, en dat uitloopt op een 
aantal vragen, die de discussie op gang kunnen helpen. Ondanks de hier en daar 
stroeve formulering, die het boekje niet gemakkelijk leesbaar maakt, en ondanks de 
| vaak te suggestief gestelde vragen, kan het voor velen een duidelijke leidraad zijn 
bij de geloofsbezinning. 

|___De 52 meditaties, gebundeld onder de naam Aanbidding, raken aan een nood, die 
| verborgener en gevoeliger is dan die van het gesprek. Schr. wil ons leren, Gods grote 
daden en volkomenheden in eerbied en vreugde te overwegen, en ons daardoor tot 
| aanbidding brengen. Na inleidende stukken over belijden, danken, loven en aan- 
| bidden, volgt het boek verschillende facetten van Gods verzoenen, verlossen en 
\ scheppen, om te eindigen met zestien overdenkingen, die onze aandacht op God zelf, 
lop Zijn volkomenheden, richten. Het dogmatisch stramien, waarop deze gedachten 
| geweven zijn, is dus strak, zo strak zelfs, dat tenminste de mediterende theoloog niet 
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aan kritische vragen ontkomt: een opschrift als ‘Christus leed en streed over- 
winnend in het Oude Verbond’ stelt ons voor problemen, die bij het mediteren 
alleen maar hinderlijk zijn, zonder dat wij ze ten bate van de persoonlijke vroomheid | 
mogen verdringen. Het boek is met een aanstekelijke eerbied geschreven, en prof. ú| 
Roscam Abbing weet, dat deze stof het van soberheid moet hebben. Maar de keer- || 
zijde van deze gedrongenheid is de abrupte wijze, waarop wij in de binnenkamer der 4} 
godsvrucht worden verplaatst. De moderne mens heeft een sleutel nodig, die dit | 
vertrek voor hem opent. Die sleutel wordt ons in dit boekje niet aangereikt. Het 
bevat vele schatten, maar zij zijn alleen bereikbaar voor de weinigen, die de praktijk 
der meditatie beheersen — daarom vraagt het dringend om een vervolg, dat ons in die «| 
praktijk inleidt. Eerst dan mag het de titel dragen, die het voert: ‘een Hand hoeg À 
voor de praktijk van het dagelijks leven’. K 
Uit de gemeente keren wij, met de auteur, terug naar de Universiteit. De titel van \| 
de oratie, waarbij wij tenslotte aankomen, spreekt voor zichzelf. De verhouding, die © 
aan de orde i is, wordt door de auteur gevat in het geografische beeld van afstand en « 
toenadering, van ‘grenzen’ en ‘verbindingswegen’. Dat dit beeld niet toevallig ge- 
kozen is — geen enkel beeld is dat trouwens — wordt ons spoedig duidelijk. De afstand | 
tussen beide wetenschappen is principieel. Het voorbeeld, dat dit moet aantonen || 
nl. de onmogelijkheid om psychologisch iets over de zonde te zeggen, ‘zelfs niet 
na het onderzoek van de grootste boosdoener’, laat de psycholoog waarschijnlijk 5 
koud, maar verwart de theoloog, die vraagt: gaat het bij de bijbelse notie van zonde “/ 
dan om boosdoeners? Die verwarring wordt groter, wanneer wij vervolgens horen, «| 
dat de theologie een waakhond heeft te zijn, die blaft, zo vaak de psychologie haar \| 
grenzen overschrijdt, en anthropologische noties verwerkt. Beschikt de theologie dan. 
over een anthropologie, die zij als wetenschappelijk evident aan de psychologen kan ‘| 
voorhouden? Wanneer dat niet zo is, wordt de theologie wel wat naïef niet alleen tot 9 
waakhond, maar ook tot bemiddelaarster tussen de verschillende psychologische || 
scholen aangesteld. De schrijver doet hier een beroep op Barth's onderscheid tussen 
‘Phaenomenen’ en ‘Wirklichkeiten des Menschen’, zoals dat in K.D. III/2 wordt 
ontwikkeld. De theoloog — en niet de psycholoog, want die is inmiddels allang || 
wrevelig geworden — vraagt hier: dient deze onderscheiding niet in de eerste plaats || 
een zwivere verkondiging, wat toch iets anders is dan zuivere wetenschap? En als {| 
men haar op de verhouding tussen de faculteiten toepast, wordt zij dan niet tot 
doodgewoon theologisch imperialisme? De Universiteit is noch van dit imperia- | 
lisme, nog van de bijbehorende waakhonden en douaneambtenaren gediend. En wat 
belangrijker is: zij is er ook niet mee gediend. Dat blijkt alleen al uit het vervolg, \/ 
wanneer de schrijver meer genuanceerd op diverse psychologische problemen en hun 4 
theologische implicaties ingaat. Eén voorbeeld uit de vele worde hier genoemd. Men “| 
zou, zegt prof. Roscam Abbing, de zonde een oer-neurose kunnen noemen, Maar 
even verder volgt: ‘Uiteraard zijn oerverdringing en deze oerneurose psychologisch 
onbereikbare grootheden.’ Men vraagt zich nu toch werkelijk af, waarom deze term _ 
dan moest worden ingevoerd. De theologie wordt zodoende opgescheept met een 
woord, dat zij maar ten halve doorziet en waarvoor zij een zuiverder begrip bezit; 
de psycholoog hoort zich een term aanpraten, die hem onaangenaam herinnert aan « 
Freud's Totem und Tabu, waarvan hij juist bezig is afscheid te nemen, en hem 
wordt bovendien gezegd, dat hij met dit begrip toch niets kan doen — wat hij «| 
overigens zelf wel weet. dl 
De teleurstelling over dit betoog is maar half getroost met een verwijzing naar de 
ontwijfelbare eerlijkheid en goede bedoeling van de schrijver. Want het gesprek tus- 
sen Kerk en Universiteit, waarin deze rede een moment wil zijn, is alleen gediend 
met duidelijkheid. Als de theologie in dat gesprek het woord neemt, moet zij afzien | 
van deze eenzijdige Barthiaanse weg, waarop men waakhonden nodig heeft. Zij zal 
‘de twee wegen der theologie’ (v.d. Leeuw) moeten bewandelen, met alle ongemak — 
van dien. Ook in dat geval zal het haar moeilijk genoeg vallen, de duidelijkheid van 
het Evangelie universitair te transponeren. Want ook de kunst, die de praktische 
theologie oi. is, moet zich transparant weten te maken, als zij verwijst naar de 
waarheid, die haar draagt. Anders verliest zij haar functie. En het is nu net dit @. 
functieverlies van de theologie aan de Universiteit, dat wij, helaas, door deze rede “| 
eerder gestimuleerd zien dan tegengegaan. 3 


Groningen L.L.ig 
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W. AALDERS, Man en vrouw schiep Hij ze. J. N. Voorhoeve, Den Haag z.j. 
(1958). 79 blz., ingenaaid f 2.90. 


Een uitwerking van 3 preken over de verhouding der geslachten, achtereen- 
volgens gericht tot jonge mensen vóór het huwelijk, de gehuwden en de ongehuwd 
geblevenen. De schr. gaat praktisch aan de O.T ische noties van het huwelijk voorbij 
als onbelangrijk voor christenen, om zich geheel te concentreren op wat er in 
Paulus’ brieven over het huwelijk gezegd wordt. Hierbij gaat hij er vanuit — hoewel 
hij het niet expliciet motiveert — dat de onderscheiding tussen vlees en Geest bij 
Paulus samenvalt met de traditionele scheiding tussen ziel en lichaam en legt zo 
eenzijdig de hadruk op het geestelijke. Daardoor wordt het gehele betoog scheef 
getrokken. Het moge in concrete situaties wenselijk geweest zijn voor schrijvers 
gemeente deze nadruk te leggen — en in dat raam worden wel dingen gezegd, die 
op zichzelf goed en een enkele maal zelfs verrassend zijn — het geheel blijft toch 
uiterst onbevredigend. Ik meen, dat hiermee de jonge mensen allerminst en de 
ouderen ook lang niet altijd geholpen worden. 


Amsterdam A.J.W. 


LESLIE E. COOKE, Daar is de kerk. Lectuurbureau der Ned. Hervormde 
Kerk, ’s-Gravenhage 1958, 47 blz. 


Het boekje, uitgegeven in opdracht van de Stichting Oecumenische hulp aan 
kerken en vluchtelingen, geeft een indruk van de arbeid van deze organisatie. De 
Schr. maakt onderscheid — misschien wat scherp gesteld, naar hij zegt (blz. 33) — 
tussen het doorgaande werk in de Diakonia en de aan dramatische situaties ge- 
bonden, weer spoedig voorbijgaande, opwellingen van medelijden. Interkerkelijke 
hulp voedt ook het besef van oecumenische saamhorigheid. 

Ofschoon men in de kerkelijke pers wel een en ander kon hebben gelezen, was de 
vertaling van deze brochure wellicht nuttig voor de lectuurvoorziening in bredere 
kring. 

Leiden J.-W.S. 


C. H. SPURGEON, Pastorale adviezen. Lezingen voor mijn studenten. Uit 
het Engels vertaald door ds. W. de Graaf. J. H. Kok N.V., Kampen 1957. 
261 blz., gebonden f 8,50. 

Deze pastorale adviezen van de grote Engelse prediker-evangelist zijn bijzonder 
plezierige lectuur, want Spurgeon wist zijn 'lezingen’ te kruiden met alleraardigste 
anecdotes. Het is zeker zinvol voor ieder, die de kansel nu of straks bestijgt, van hem 
te horen, wat men hiertoe nodig heeft: roeping tot het ambt, jazeker, maar ook een 
goed onderhouden gebit! Honderd jaar na het uitspreken van deze „lectures to my 
students” is het nog steeds de moeite waard Spurgeons adviezen te lezen, ook voor 
wie zich theologisch misschien ver van deze Babtistenprediker verwijderd voelen. 
Uiteraard is veel ouderwets en verouderd, met name in het laatste hoofdstuk. Zo zal 
niemand het advies opvolgen „zijn geld te beleggen in die ongeëvenaarde commen- 
taar van Matthew Henry” (blz. 249). Maar meermalen pakt het boek door zijn 
springlevende actualiteit: Vooral het hoofdstuk over het gebedsleven van de predi- 
kant is waardevol. Men spreekt in onze tijd over de noodzaak van een pastor pas- 
torum. In afwachting van deze bisschoppelijke toekomstgestalte zette men zich aan 
de lezing van deze merkwaardige pastorale adviezen. Goede boeken in dit genre zijn 
te zeldzaam dan dat men dit na zou laten. 


Utrecht A.R. 


MEDEDELING VAN DE UITGEVERS 


Het ligt in de bedoeling om bij voldoende belangstelling voor de 29ste jaargang 
een band verkrijgbaar te stellen. De prijs van de band bedraagt f3,45 per 


exemplaar, met het in de band zetten van de nummers, waartoe u ons de 
… nummers franco dient toe te zenden, f 5,75 per stuk. Spoedige opgave is, in 


verband met het bepalen van de oplage, gewenst. 
“ Ingesloten kaart laat zich daarvoor gemakkelijk gebruiken. 


191 


JAARGANG 29 


Boekbesprekingen, gerangschikt naar auteursnaam 


of verzameltitel 


Aalders INEEN EE Heere rn LOL 
AaldEESNGHCHE en RE INNS: 54 
AkkeriNekevan denn sn Ol 
AtandakKurts enn. MATE 24 
Allan, Tom BA Sk oet ajlt 
Altaner, Berthold . . . . : 60 
Annalen Genootschap weten- 

schappelijke ee dahan Hete 
Apocrieve boeken . . . eee 
Baeck, Leo 186 
Bakhuizen van den Brink, J ‚N. 183 
Bandt ril 183 
Barnikol, Ernst OL 
Bauer NValter mennen 25 
Bavinck nj AEO dal ZA) 
Berg, I. J.M. van Hone es 
BeremlElnvanrden in: 5 wi, De 
Bergh van Eysinga, G. A. vides 
Berkouwer, G. C. arrie 
Blauw, Joh. én zeen 32 
Blumhardt, Christoph LZ 
Boeke, R.…. … ea tiektd 93, 128 
Bultmann, Radon eee 
Calvijn ohannes ZS 
Cooke, Lesley Eeen eene OT 
Cornelis EAN NES 2 
Cross, Frank Moore ON ek 89 
Cullman Oscar AN Ne 63 
Delfgaauw, Bernard . . eel 7, 
Doopsgezind Gemeenteleven : 30 
Dubbials TEN sne oe ree SS. 
Eissfeldt, Otto . . SNS 
Eltester, 'Friedrich-Wilhelm . te 25 
Encyclopedie van het Christen- 

dora: ei : 177 
Babes Ebi ts boeie ey bie zach RR 2d, 
GaechtertSmjesPanl ein NNS 0 
Galling, Kurt . . A 22123 
Guardinis Romano nn LG 
Folk Van an Oe ERE 29 
TagernOkkonsm meet 28 
Jaspers, Karl . U he ER LLS ROS 
Jensen, H. H. 5 ROAEMMEBAE vt 0/ AOS) 
Jeremias, Joachim BM: bread aal WS) 
KaweraanBetentsaun ves. al 66 
Kierkegaard, ens weer vt dd rad.85 
KAUSCNELN PPASRA ST Ser sak 62 
Kooimans Wils vn tierde al RS: 
KETEL AA A ORRRENN ee ko 2 NSL 


192 


Kritzinger Je DAWN 
Linde, J. M. vander. . 


Marshall, Alfred 
Michael, J.P. . 
Mierlo, S. van 
Milik apie B 
Mussner, Franz. . 


Nestle, Erwin 


Nikolaus von Cues 
Nijenhuis, W. 


Poortman, J.J. 
Pop, E: Jia 


Rahner, Hugo . . 

Reisel Meren 

Renckens S. FE 

Religion in Geschichte und Ge- 
genwart . 

Rhijn, M. van . 

Rich, Arthur 

Ridderbos, Herman 

Robinson, Janes Mene. 

Roscam: Abbing Dennen 30; 

Schlier, Heinrich 

Schnübbe, Otto nt 

Schoeps, Hans-Joachim . . 

Schürmann, H. 

Seerveld, C. G. EE la 

Sirks, GT. Goe 29, 

Sjöberg, Erik.» 5 Kd 

Smit, ETSEN 

Spurgeon, C.H. . 

Steenbergen, J. P. van. 

Stein, Edith . 5 


Theologische Week — 
Thiele, W. . Aal: 
Thielicke, Helmut 
Thurian, Max : 


Unnik, W.C. van 


Veldhuizen Azn, G. van . . 
Vellenga, G. Y. . 
Verkondig het Woord . 
Vermès, Géza Wi: 
Vliet, H. van 

Vos, H. de. . ard 
Vijver, G.C. P. van der. . 


Wilkens, Wilhelm 
Woelderink JAG 
Woude, A. S. vander . . 
Wright, G. Ernest 


del & 
M À 
E 
LE 
h 
| 
ge 
bn En 
ij 
ef Í 
Dt 
d 


fe Dn 
“rk 


A ER 07 
Mi a A \ Ki 


Ath 


Eef 


, Í … GTU Libra zij 
ì | 
al | HAN 
| 3 2400 00343 5124 4 


Ez 


THREE DAy 
ER ET 
RE 
A CE ER ES 
OU EE RN 
el 
TA EE 
AE EN 
AR 
AET EE ENE 
EE NO EN 


GTU Library 
2400 Ridge Road 
' Berkeley, CA 94709 
For renewals call (510) 649-2500 


Ë All items are subject to recall, 


ee 
Ee 


EE 


Sn 


en 
Een 


= En 


il ie 
EA VED 
ir ik [ij 


Ten 5 


gie 


If 
(OEI 
Al DAAD 
Ab Ka 
Ke 


1 
il 
We 


Ik 
RAC 


zi ij 
Kf 


ij 


HE 
ik 


Hij 
OND 
KOTA 
Hd hed 
a Ga ANA tn 


Het 
À 
dn Dd 
(en [ 
epen 


(jp Pe 
TOM Ged 
weken” pant EL 


